प्रापिस्थान-- 
श्री जैन दितेच्छु श्रावक मेण्डल 
रतलाम । 
श्री जून जवाहर मित्र मण्डल 
भेवाड़ी वाजार, व्यावर । 
श्री सोहनलाल जैन रजोहरण पात्र 
भण्डार, अम्याला ( पंजाब ) 
श्री सेठिया जन पारसार्थिक रुंस्था 
बीकानेर (सारवाड़ ) 
श्री जेन जवाहर सण्डल, रायपुर 
( सी० पी० )। 
प्य;8(55० 


प्रकाशक-- 
श्री साधुमार्गी जैन पूज्य श्री हुक्‍्मीचन्दजी महाराज की 


सम्प्रदाय का दतच्छु भ्रावक मण्डल, रतलाम 
छरज> प्य्दाके 


मुद्रक-- - 
राधाकृष्णात्मज -बालमुकन्द ःशर्मो 
श्री शारदा प्रिंटिंग प्रेत, रतंकाम- 


आवश्यक निवेदन 
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। 


श्रीमज्जैनाचाये स्वर्गीय पृज्यश्री जवादिरिलाछजी महाराज 
साहब जेन समाज मे सुप्रसिद्ध व्याख्याकार हो चूके हैं । उनके 
प्रंवर्चनों को तत्व विभाग एवं कथों विभांग' के रूप में इंकबीस 
पुस्तक तो मडल ने प्रकाशित 'किये' हैं और इतने ही पुस्तक श्रीज॑वा- 
दिर साहित्य समिती मिनासरने “जवाहिर किरणवर्लियों के रूपमे” 
प्रकाशित किये है. | 


पूज्यश्ी की व्याख्या शंक्ति अदभुत थी उन्होंने जैनागमों 

पर जो सांर्मिक व्याख्या की है उसमे से “श्रीभगवती सूत्र के” 

प्रथम शतक के व्याख्यानों का तनि भागों में पहले प्रकट करचूके 

हैं। आज यह चेतुथे'भांग भी आपकी ' सेंबा में प्रस्तुत करते हुए 
अलन्त हंष है।... हा 


आर 


अभ्रम भागमें केवछ सूचकी पीठिकाही दगई है दुसरे भाग 
म प्रथम शतक के प्रथम एव द्वितीय उद्देशक की व्याख्या है तीसरे 
में उद्देशक तक तीन उद्देशकोंकी व्याख्या है और इस चतुथे भाग 
में केवल प्रथम शतक के छुठा, सातवां इन दो इद्देशक्रों की व्या- 
ख्या आयी है। अबतो वीन उद्देशकों की व्याख्या रही है वह पचम 
भागमें पूरे हो जायगी तो ठीक है अन्यथा छट्ठा भाग में पूरी की 
जायगी | इसी पर से विचार किया जा सकता है कि सम्पूरो भगवती 
सून्नकी व्याख्या की होती तो न जाने कितने भागों में पूरे होती । 
ऐसे प्रखर व्याल्याकारं का स्मारक उनके प्रवचनो को साहि 
रूपमे प्रकाशित करके जनताके द्वाथों में पहुँचाना ही है, 


न 


जा 


् कर 


(२) 


प्रकाशन में जेनांगमों के रहस्य एवं तत्व को सममे यही सच्ची 
साहित्य सेवा है । 
उक्त भगवती सूत्र के व्याख्यानों के सम्पादन का श्रीगणेश 
श्रीमान सेठ इन्दरचंद जी साहव गेलड़ा की उदारता एवं श्रीमान 
ताराचन्दजी साइब गेलड़ा की प्रेरणा से हुवा है अतः उन दोनों 
महानुभावों को दम हार्दिक आभार प्रदीशत करते हैं। 
इस चतुथ भाग के प्रफाशनमें रू. ३०१) तीनसो एक- 
श्रीमान सेठ राववमलजी हरकचदजी बोइंतरा वीफकानिर वालो के 
तरफ से ओर बाकी रकस बचत खाते में से लेकर इस पुस्तक का 
मू०रू, १ के वजाय पोणामूल्य रू. १) सवा रुपैया रखा जाता है। 
सदूज्ञान के प्रचारक उदार श्रीमन्तों से निवेदन है कि पांचवे 
था छुठेभागके प्रकाशन में अपनी उदारता का पारिचय देकर अपने 
नाम आफिस मे नोंट करा दे ताकि मंडल के कार्यक्रताओ की भाव- 
नानुसार अल्प मूल्य में साहित्य जनता की सेवाम उपस्थित कर सके । 
अन्त दम यह्द जाहिर कर देना योंग्य सममते हैं कि पूज्य 
श्रीके प्रवचन साधुभाषा मेह्दी द्वोते थे संग्राहक या सम्पादको से 
कोई टि द्वो गई होतो वह दोष हमारा है । कोई वाक्य जेनागम 
शैलीसे विपरीतनिगाह्‌ मे आवेतो सूचित करनेस साभार संशोधन 
कर दिया जायगा । इत्यज्ञम्‌ । हैं 
रतलाम फाह्गुन पूर्शिमा २००६ । 
भवदीय-- ३. 2 
हीरालाल नांदेचा बालचन्द श्रीश्रीमाल 
प्रेपतिडन्ट वाईस प्रेपिंडन्ट 


श्रोमद्भगवतीसूत्रम्‌ 
( पश्ममाड्म्‌ ) 
चतुर्थ भाग 


प्रथथ शतक पष्ठोदेशक 
"४ हे- ' 


7वषय -सवश 


प्रत्येक छद्देशक्त की आदि में जिस प्रकार उपोद्धात किया 
गया है, उसी प्रकार का यहां भी कर लेना चाहिये । पॉचव उद्देशक 
के साथ इस छुठे उद्देशक का क्या सबध है, यह जान लेना 
आवश्यक है। पॉचवे उद्देशक के अन्त मे कहा गया है कि असंख्यात 
ज्योतिषी देवो के असख्यात स्थान हैं। जो देव ज्योतिर्मय हैं, 
उन्हें ज्योतिष्क कहते हैं । चन्द्र, सूये, मह नक्षत्र, और तारा,' यह 
पॉच प्रकार के ज्योतिष्फ देव है। 


पॉचवे उद्देशक के अन्त में ज्योतिष्क और वैमानिक देवों का 
चरणन किया था। इन दोसों प्रकार के दवो में क्‍या अन्तर है ९ 


धीभगवर्ती सत्र [ ११२४ ] 
इसका अन्तर यह कि ज्योतिपी देव दिखाई ढेते हैँ, और वेमानिक 
देव नहीं दिखाई देते । 


कई लोग कहते है, कि स्थगे नहीं देखा, लेकिन स्वग भले ही 
न देखा हो मगर चन्द्र, सूथ तो प्रतिदिन दिखाई देते ही हैं । 
जब चन्द्रमा, ओर सूर्य, है. तो उनमें वसने वाले भी कोई देव होगे 
ही | यह चन्द्र, ओर सूये हमे जो दिखाई देते हैं, ज्योतिषी देवों 
के विमान हैं । यही चन्द्र, सूये, ग्रह, नक्षत्र, ओर तारे के रुप मे 
प्रत्यक्ष दिखाई पड़ते हैं | कदाचित्‌ चन्द्र, नक्षत्र, अह ओर तारे 
किसी समय न दिखाई दे तो भी सूय तो विना नागा प्रतिदिन प्रत्यक्ष 
होता है। अतएव इस उद्देशक में सूथ के संबंध में प्रश्न करते हैं । 
मूल पाठ-प्रश्न-जावश्याओ ण॑ भंते ! 
उवासंतराओं उदयंते सूरिए चक्खुप्फास हृत्व- 
मागच्छति, अत्यमंते पियणं सूरिए तावतिया- 
ओ चेव उवासंतराशों चकखुप्फासं० ! 
उत्तर-हँता, गोयमा ! जावइ्याओ एं 
* उवासंतराओ उदयेते सूरिए चक्खुफास० ।, 
झत्ययंते वि सूरिए जाव हृव्वमागच्छाति । 
प्रश्न-जावश्या णं भंते !' खित्त उद्येत 
सूरिए आयवोएं सब्मशों समेता ओंभासेर३, 


[१११४ सूर्याघिकार 


उज्जोएड, तवेइ, पमासेह, अत्थमंते वियणं 
सूरिए तावश्य चव खित्त आयवेणं सब्बओ 
समंता ओमभ[सिइ, उजोएह, तवेह पभासेह ? 

उत्तर-हँता, गोयमा ! जावतियं णं खित्ते 
जाव-पभासेह । 

प्रश्न-तं भेते ! कि पु ओमभासेइ, 
अपु्ट ओभासेद ! 

उत्त-जाव-बदिसि ओभासेति । एवं 
उज्जोबेइ, तवेह, पमासेह, जाव- नियमा बहिसि । 

प्रशन-से णुएं भते ! सब्वंति सब्वा वंति 
फुसमाण काल समयंसि जावतियं खेच फुसड 
तावतियं फुसमां पुट्ठे” तति वत्तव्य॑ सिया ! 

उत्तर-हँता, गोयमा ! सब्बं ति जाव- 
वत्तव्व सिया । 

प्रश्न-तं भंते | कि पुट्टं फुसइ, अपुरट 
फुसह ! 


श्रीसगवती सूत्र ॥ ११३६ ] 


कस 
ब्ं 


उत्तर-जाव-नियमा ,छॉदेसि). 

-सेस्क्ृत-छाया[--प्रशन --यावतो भेगवन्‌ | अवकाशान्त- 
राढ़ उदयन सूर्यश्रक्षु स्पर्श शीघ्रभागच्छति, अस्तमयज्नपि च सूर्यस्ताव 
तश्बेव अवकाशान्तरात्‌ चक्षुःस्पशम १ 

उत्तर--हन्त गौतम | यावतोडवकाशान्तराद्‌ उदयत्‌ सर्यश्रक्षु 
'स्पशम्‌, अस्तमयन्नपि सूर्यों यावत्‌ -शाप्र मागच्छति । 

प्रशन--यावद भगवन्‌ ! क्षेत्र मुदयन्‌ सूयथ आतपेन स्वतः 
समन्ततोवभासयाति, उदद्योतयति, तपति, प्रभासयाति, अस्तमग्रन्नपि 
च सूथस्तावचैव क्षेत्रम्‌ आतपेन सबेतः समन्ततोड्वभासयति, उद्थो- 


(! ॥85%0 05६ 
ह 


तयाति, तपति, प्रभासयति * 7 
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उत्तर--हन्त, गौतम | यावतुकं क्षेत्र यावत्‌ भासयाति । 
, प्रशन--तद भगवन्‌ के स्पृष्टमवरभासयाति, अस्पृष्टमवरभासयाति * 

उत्तर --यावत्‌ू--षड्दिशमवसासयति, एव्मद््योतयति, तपाति 
प्रयासपाति, यावत्‌ नियमात्‌-षड्दिशय्‌ | 

प्रशगन--तद्‌ नून भगवनू ! सबेत शति सचोयमिति स्पृश्यमान काछ 
समये यावत्कं क्षेत्र स्पृशति, तावत्क स्पृश्पमान स्पृष्टम इतिवक्तव्यस्पातू * 

उत्तर--हन्त, गौतम | सवेमिति यावत्‌ वक्‍तव्प स्पातू | 

प्ररन--तदू भगवन्‌ | कि स्पष्ट खुशाते, भरदृष्ट सुशति * 

उत्तर--यावतू-नियमात्‌ षड्दिशम्‌ | 


भा 


[११२७ ] -सूर्याधिकार: 
प्‌ झ्त 
पर शद्वाथे-- पक 


प्रशत--भगवन्‌ ! जितने अवकाशान्तर “से अर्थात्‌ 
जितनी दूरी से उगता सय आँख से देखा जाता हं, उतनी 


ही दूरी से अस्त होता हुआ छय भी शीघ्र दिखाई दता है! 


! 


उत्त-हें गोतम ! हाँ, जितनी दर से उगता स्ये 
आँखों से दीखता है, उतनी ही दूर से अस्त होता सूर्य, भी 
आंखों से दिखाई देता है । 


प्ररम--भगवन्‌ | उगता सय अपने ताप द्वारा जितने 
चेन्र की, सब प्रकार, चारों ओर से सभी दिशाओं ओर 
विदिशाओं मे-प्रकाशित करता है, उद्योतित करता है, तपाता 
है ओर खब उष्ण करता है, उतने ही क्षेत्र को सब दिशाओं 
में ओर सब विदिशाओं में अस्त होता: सूये भी अपने ताप 
द्वारा प्रकाशित करता दे  उद्योतित करता है | तपाता है १ 
ख़ब उष्ण करता है ६ 


उत्तर--गोतम ! हां, उगता सृय॑ जितने क्षेत्र को 
प्रसाशेत करता है उतन ही चैत्र को अस्त होता सय भी 
प्रकाशित करता है यावत्‌ खूब उष्ण करता है । 


प्र भगवन्‌ ! सय जिस ज्षेत्र को प्रकाशित करता 
हैं, वह घेत्र सूये से स्पष्ट स्पश किया हुआ होता हैँ या 
अरप्रष्ठ होता है 


भ्रीसमगवती सूत्र - [११२८ ] 


उत्ततर--गोतम ! वह चेत्र सूर्य से स्पृष्ट होता है और 
यावत्‌ उस चेत्र को छुद्दों दिशाओं में प्रकाशित करता है, 
उद्योतित करता है, तपाता है ओर खूब तपाता है। यावत््‌ 
नियमपूर्वक छहों दिशाओं में खूब तपाता है । 


प्रश्न--भगवन्त ! स्पश करने के काल-समय में 
सर्वाय-सूय के साथ संबंध रखने वाले जितने क्षेत्र को सब 
दिशाओं में सर्य स्पश करता है उतना स्पश किया जाता 
हुआ वह चेत्र 'स्पृष्ट! कहा जा सकता है ! 


उत्तर--गौतम | हां, सवे यावत्‌ ऐसा कह्दा जा 
सकता है | ९ 
......प्रश्न--मगवत््‌ | क्रय स्पष्ट चेत्र का स्पश करता है 
5 | ए 
० या ध्रस्पृष्ट चेत्र का स्पशे करता है? 


उत्तर-हे गोतम स्पृष्ट चेत्र का स्पश करता है। 
*! पे कक ्स छ जी 
2 यावत्‌-नियम से छहों दिशाओं में स्पश करता है । 
व्याख्यान 


भैततम स्वामी का पहला प्रश्न यह है कि-भगवन ! 
लगता सूर्य, जितनी दूर से आगखतो से दिखाई पड़ता हे, क्या 
डूवता हुआ सूर्य भी उतनी ६ दूर से झोख्षा से नजर झाता है 
गोतम स्वामी के प्रश्न के उत्तर में भगवान्‌ ने फर्माया-होँ, 


[११२६ ] सूर्याधिकार 


गौतम ! उगता हुआ ओर छ्ूबता हुआ सूये, समान दूरी से 
आँखों से दिखाई देता है । 


यहों यद्द आशका होती है कि गौतम स्वामी ने यदद 
प्रश्ष॒ क्यों उठाया है ? इसका क्या प्रयोजन दे ! 


सूर्य फे संबंध में एक सो चोरासी ( १८४ ) मेडल का 
अधिकार कहा है) कफ फी सक्रान्ति पर सये सवोभ्यन्तर 
(सघ के पेछे वाले) मंडल मं रहता हद । उस लमय बह भरत 
छत्न में रद्न वालों को ४७२६३ योजन दूरी से दीखता है। 
इसीलिए यदें। मोतम स्वामी ने जितनी दूर से इस प्रकार 
समुच्चय रुप में कद्दा हे । 


इन्द्रियों दो प्रकार की दे प्राप्पकारी और अश्राप्यकारी 
जो इन्द्रियाँ अपन ग्राह्म विषय को स्पश करके जानती हैं वह 
प्राप्यकारी कहलाती हेँ | स्पर्शन रखना ध्राण भोर श्रोत्र यह 
चार इन्द्रियां प्राप्यकारी हैँ। जबतक स्पशनेन्द्रिय के साथ स्पशे 
का संबंध न दो तब तक वह स्पश को नद्दीं जान सकती | 
इसी प्रकार रसना इन्द्रिय के साथ जब श्स का स्पश होता है। 
तभी रसना को खट्टे मीठे आदि रस का ज्ञान द्वोता है। यही 
यात घाण के संबंध में हैं । गेध फे आधारभूत पुद्गल जब 
नाक को छूते है, तभी नाक छुगेच या दुगंध को जान पाता 
है, । कान उशी शब्द को खुनता है, जा कान में झाकर 
टकराता है। अतएव यहद्द चारों इन्द्रियों प्राप्यकारी कद्दलाती 
हैं। केवछ चच्चु इन्द्रिय श्रप्राप्यकारी है । श्रथोत्‌ वह अपने 
बिपय रूप को छुए विना ही, दूर से देक्ष लेती है | स्पश होने 
पर तो वद भपने अर शद्दे हुर का न्ज को भी नहीं देख पाती 
किर ओोरों की तो बात ही कष्दों दे ? 


श्रीभगवर्ती सृत्र [११३०] 


प्रस्तुत प्रश्न मे गौतम स्वामी ने चक्षु के साथ रपश 
कहा हैं, अतएव यह प्रश्न उपस्थित द्ोता है कि शास्त्र में 
एक जमह तो चक्चु को झप्राप्यकारी कहा है और यहां चक्तु' 
के साथ सूथ का सपरो होता क्‍यों कद है ? हस्त प्रश्न का उत्तर 
यह है कि यहां चच्ु के लाथ स॒ये का स्पषे होना कद्दा है सो 
यह केघल अत्कार दे | जेन शास्त्रों में तो बहुत कम अलंका 
रिक भाषा का प्रयोग किया गया है, परन्तु पुराणों में अलेकार 
का इतना बाहुरय दे कि कई लोग भ्रम में पड़ जाति हैं। 
अलकफार[ फे भौतर छिपी हुईं बाव को समभते का प्रयटव 
करना चाद्िए | उली से सचाई का पता चलता है। 


यहां सूर्य झोर आंज्षों के स्पश का झ्र्थ यह नहीं दे कि जैसे 
आँखों का काजल के साथ सस्बन्ध होता हे बेख्ा सूये के साथ 
भी द्वोता है । सूथे मंडल झांखों म॑ झा पड़ता है अथवा आँख 
शरीर से बाहर निकल कर सूये मेडल में जा पहुँचती है ऐला 
सममभना भशान होगा और यदद दोनों ही बाते प्रत्यक्ष बाघित 
है। इस का श्रथ सिर्फ यद्द है कि अगर आंख पर जरा सा 
भी पदं। पड़ा हो या आंख कन्‍द होतो सूय नह दिखेगा। सूर्य 
का मंडल तभी द्खिई देगा जब आंख खुली दा और दोनों 
के बीच भ्रतिशय दूरी न हो तथा अन्य कोई बाघक आड़ न 
द। इस प्रकार सूप-मेंडल के दिखाई देने को ही यहां 


स्पर्श होना कद्दा है । 

झाखां की शक्ति सये को देखने जितनी नहीं। ६, 
आँखों का इतना विषय ही हैं। आँख का विषय एक लाख 
योजन ( कच्चा ) कद्दा जाता है यद्द भी सवे साधारण को , 
प्राप्त नहीं । लग्धिधारी दी इतनी दूर की वस्तु दुख सकता 


न 
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है । अतएव इतने ऊँचे सूर्थ का देखने की शाक्ते आँख में नहीं 
हैं। परन्तु सूय अपती रोशनी से ऐश दो जाता दे कि पद 
छोटे से छोटे को भी दिखाएँ पढ़ता दें।। आंखों पर सी 

इ प्रकाश डालता है , तभी आऑक्ष देखने में समर्थ चोती दे । 
अन्यथा नहीं इस अपेक्षा से सूत्र में चच्चु का स्पर्श कहा हे । 


बडुत लोग ऐसे हूँ लिम्हे स्ब्ग फे विषय मे सन्देद दे। 
पर क्या दिखाई दने पाष्य रूय-मंडल स्व के अश्तिस्थ का 
प्रमाण नहीं। है? जय सूर्य सर प्रत्यत्त-दे तो उस में रहने बाछे 
भी फोई होगे ही | आज कल के पैजशञानिक सी मंगल के तारे में 
रप्टि यतलाते हैं ओर कद्दते हैं कि वह्दों रहने वालों'ले वातचीत 
करने का प्रयत्न जारी है। ऐसी अवस्था में स्व के विषय में 
सन्देद्द फेसे किया जा सकता है? 


सिद्धांत कद्दता है कि स्वर्ग के विषय में संदेह करने 
की जरूरत नहीं दे । स्वर्ग के विषय मे सम्वेद करने का कारण 
तब हो सकता था, जय दम रूगे बतलाऋर उसका प्रलोभन' 
देकर स्थग पाने का उपदेश देते! जैन सिद्धांत तपस्या का 
महत्थ चतलाता है झोर इस क्षोक तथा परस्तोक-ेदचथी 
श्ाकांज्षा का त्याग करने का उपदेश देता है | 


वहुत से लोग, जनता को ब्ालच दिखला कर घर्म का 
उपदेश देते हैं। जैले ईसाई बिना स्री वाल को स्री देकर, 
चखहीन को चख्र और मोजन जिसके पास न हो उसे भोजन 
देकर अपने धर्म मे मिलते हैं । यद्यपि उनके घर्मग्रथ शाइयिल 
में ऐसा करने का नहीं लिखा दे कि लालच देकर दूसरे को 
अपने घसें में मिलाओ, मगर उनके धर्म गुरूओं ने पोपों भौर 


श्रीमगर्वती सूत्र [११३२] 


पादरियों ने यद्द चाल चलाई दे कि लोभ देकर लोगों को अपने 
घमं में मिला लिया जाय । जैन घर्म और जैन साधु ऐसा कोई 
भी लोभ नह देते। ऐसी दर्शा स 'यदद केल कहा जा सकता 
है कि खगग न हांते हुए भी जेन सिद्धांत ने स्वगे का अ्रस्तित्व 
बतलाया द्॑। जन धम ते सब प्रकार के पारलोकिक सखो 
की भी कामना न करने का विधान करता है। गीता भी यही 
हतींहे। '  ' 
कर्मण्येवााधिकारस्ते मा फरेषुकदांचन | 

- कत्तव्य करों, फल की कामन। मत करो। इस प्रकार 
का उपदेश प्रल्ोभनों के त्याग के लिए है, प्रत्नाभन के लिए 
नहीं। जेन शास्त्रों में लोभ दिखाने के उद्देश्य से खगे का चर्णन 
नहीं किया गया हें, वदिक खगगे का चरणन करफे यद्द दिखाया 
गया दे कि-ह मनुष्यों! तुम अपने सुझ्ना पर॒फ्या गव करते 
हो | ज़रा स्वगं की सम्पदा को भी देखो, कितनी अनुपम दे। 
लेकिन तुम डसखकी भी कामना मत करो । केवल आत्मा ओर 
परमात्मा में जुदाई करने वाले कर्मो को नष्ट करने की फामना 
करो । करा का नाश होने पंर ही तुम्द सच्चे, पण ओर स्वाभा- 
विफ सख प्राप्त हो सकते है ॥ अ्तएव स्वर्ग लेक का विधान 
कदिपत नहीं हे ओर उसमे संदेह करने का कोश कारण भी 


नहीं हे । , 


सूर्य को देखने की जो वात कहीं गई ६, चंद सब 
जगह झोर सब समय के लिए एकसी नहीं। हैं। शास्त्रकारा 
ने प्रत्येक मंडल से सर्य के दिखलाई देने का दिखाव अलग 
अलग दिया हैं। सय जब मडल म होता द तथ भगतक्तत्र 


रै 
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चालों को ४७२६३ योजन दूर से दिखलाई देता है। भ्रन्धाभ्य 
मडलों में जब सूर्य द्ोता है, तव कितनी-कितनी दुर से देग्का 
जा सकता है, इसका विशद पर्णुन जम्बूद्वीप प्रश्मत्ति में दिया 
गया दे । ज्ञिशासुओं को वहों देख लेना चाहिए। 


जब भौतम स्वामी पछुते दँ--भगवन ! उगता हुआ 
स्र्य जितने कम्वे-चोडढ़े, ऊँचे या गहरे क्षेत्र को क्‍प्रकाशित 
करता है, उद्योतित करता है, तपाता है झोर खूब तपाता है, 
उस्ती तरह फया ड्ूबता हुआ सूर्य भी उतने ही लम्पे, चोड़े, गहरे 
आर ऊँचे क्षेत्र को प्रकाशित फरता है ! उद्द्योतित करता दे 
तपाता है ओर खूब तपाता है ! झ्थवा कम-ज्यादा क्षेत्र को ? 
इस प्रश्न के उत्तर में सगवान्‌ ने फर्माय।--दे गोतम | उगता 
हुआ सूर्य जितने क्षेत्र को प्रकाशित भाप करता है, उतने 
दी च्ेत्र को हूवता हुआ सूर्य भी प्रकाशित करवा है, यह 
तक कि खूब तपाता है | इसमें अन्तर नहीं है। 


फेर गांतस स्वासी पूछते द-भगवन | सूय (जस क्षत्र 
को प्रकाशित करता है उस चषत्र को स्पशे करके प्रकाशित 
करता है या बित्ता स्पश किये ही प्रकाशित करता है ? भगवान्‌ 
फर्माते दँ-द गौतम ! उस क्षेत्र क॑, छुद्दों दिशाओं को स्पर्श 
करके प्रकाशित करता हैं। इसी प्रकार छुद्दों दिशाओं फो 
स्पर्श करके दी उद्घोतित करता है, तपाता है और प्रभाशित 
करता हे । 


गोतम स्थामी फिर प्रश्न करते हैं--प्रभो! सूर्य क्षेत्र 
को जय स्पशे फरने लगा, तव 'चलमाण चलिए! इस सिद्धान्त 
के अ्रतुखार स्पश किया ऐसा कह्दा जा सकता हैं ? भमवान्‌ 
फमोते है हो, गोतस ऐसा कटद्दा जा सकता दै | 


, श्रीभगवती सत्र [११३४ ] 


गोतस“-भगवान्‌ |! सरूय जब उस क्षेत्र को स्पशे कर 
ही रद्दा है, सब क्ेत्र फो स्पशे नहीं किया है, तब स्पश किया 
सा कहा जाय धर 


भगवानू--हों गौतम, कद्दा जा सकता है | 


शोतस-- प्रभे। | सूर्य स्पश किये हुए क्षेत्र का स्पश 
सु ९5 कप  ु 3 भ्े 
करता है, या स्पश न किये हुए ज्षेत्रका स्पश करता है ! 
2 


भगवान्‌--मोतम ! स्पश किये हुए को स्पश करता है 


किक 0०: पे ७. रे >> किक गप 
इल प्रस्चाचर में ओमासखई, उज्जाएर, तबाह, ओर 


पभाखई, यह चार क्रियापद आये हैं । इन चारों के शअथ 
क्या भेद है, यद्द देखना चादिए | 


कद 


प्रातःकाल से पहले सूये की थोड़ी -खी लताई नजर 
आती है सूथ का मंडल उस खमय दिखाई नहीं देता हे । सूर्य के 
उस्ध प्रकाश को अवभाश कद्दत & ओर उस खमय प्रकाश 
करता प्रवभासखित करना फट्टलाता है । सबद्द ओर शाम को 
जिस प्रकाश म बड़ी बड़ी वस्तु दौखती है, छोटी नहीं 
दीकती उस प्रकश्श को उद्यात कद्दते हैं | उस ख़मय बड़ी 
बस्तुओं का प्रकाशित होना उद्य्योतित होना कददल्लाता है। जब 
सर्य बहुत प्रकाश करवा दे देदीप्यमान द्वो जाता है तथ उसके 
प्रकाश को ,प्रसाल करते हू और उस खमय वस्तुओं का 
प्रकाशित होना प्रमासित होना कद्दलाता है। सूर्य के प्रचेड 
प्रकाश से जो गर्मी फेलती ह चह्द ताप कद्दलाता ई आर उस 
गर्मी को फेलाना सर्य का तपन करना कहलाता हैं जहा शात्त 
द्वोता है चहाँ सूय का प्रखर प्रकाश पड़ने से गर्मा दा जाती ६ । 
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वैज्ञानिकों ने भी यद स्वीकार किया है कि कई प्रकार का शीत 
ऐेखा होता है फि'सूर्याद्य के पहल तक ठद्द रता है। सूयाद्य 
इोने पर मिट जाता है । कभी-कर्मी ऐसा भी होता दे कि सदी 
से प्राण जा रह हों उस समय अपर सूयोदय द्वो जाय तो 
ज्ञाते हुए प्राण रद्द जाते हैं । 


जब शीत मिट जाय भोर द्धाटो-दर्डी सभी चीज दिखाई 
देने लग, तब कद्दा जाता दे कि सूर्य तप रहा है । इसी फा 
नाम ' तपति! है। भले ही सर्य सदडल थे दिख पड़ता हो, 
परन्तु छोटी-छोटी चीजें श्रमर [दिखाई देती हो, तब यह फठा 
जाता द्वे कि सर्य तप रद्दा द । तात्पर्य यद्द हे कि गर्मी के प्रभाव 
से जय सूर्य सर्दी फो नप्ट फर देता दे तथा बारीक से बारीक 
वस्तुएं मी नजर पड़त लगती हैं, तव सूर्य का तपना 
कदलाता है। 


है 


यह सूर्य का सामान्य-विशधेष घम दिखाया गया है। 
लेकिन सब कहदों प्रकाश करता हैं, इस सम्बन्ध में गेतस 
स्वामी ने क्षेत्र फे लिए प्रश्न किया हू । 


गोतम स्वामी के प्रश्त के उद्दर से भगवान्‌ ने फर्मोया 
था-सूर्य, क्षेत्र पोग स्पश करके प्रक्नाश करता है, विना प्रकाश 
किये नहीं । इस उत्तर पर यह जिएासा हो सकती है कि सथ 
तो ऊपर है, फिर वह प्रकाशित होने घाले क्षेत्र फा स्पर्श फिस 
प्रकार फरता दे ? इस का समाधान यष्द है कि सूर्य नांचे नहीं 
छाता, यह सत्य है, परन्त उत्तफी छिरण ओर प्रकाश तो नीचे 
थाता द्वी है। म्र्य, किरण झार प्रकाश, यह तीनों सर्वधा 
मिप-मिन्न वस्तुएं नहीं हैं । अपर सूर्य प्रकाशमप न होता तो 


श्रीमणबती सूत्र [११५६ ] 


कोन उस पहचानता ? सर्य की किरण ओर प्रकाश क्षेत्र का 
स्पशे करते हैं, अतएव सूर्य का स्पश करना स्वतः सिद्ध हो 
जाता है। प्रकाश सय्य का दी अग है | 


उल्लिखित प्रश्नोत्तरा के अत में जो उत्तर दिया गया 
रच ०] कप 25 3) मे 
है, उससे “' जावनियमा छद्दिसि ' ऐसा पाठ शा है। इस 
'जाव' शब्द से जिस पाठ का संग्रद्द किया गया है, वद्द इस 
प्रकार हेः-- 


उत्तर-गोयमा ! पुडं ओभासेइ, नी अपुई। 

प्रश्न-तं भंते ! ओगाढह ओभासेइ, अगो- 
गाढं ओभासेइ ? 

उत्तर-गोयमा ! ओगाढ॑ ओमभासेड, नो 
अणोगाढं । एवं अणंतरेगाढ॑ ओभासेइ, नो 
परंपरोगाढं । 

प्रश्न--तं भेते ! कि अएं ओभासेड, बायरं 
ओभासिइ ? 

उत्तर-गोयमा ! अएु पि आभास, बायर 
पि-ओभासेड । 

प्रश्न-तं भेत | उद़्ह आभासह, |तारय 


ओमासेद, अहे ओभासेइ ) 
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उत्तर-गोयमा ! उडढं .पि३। 

प्रश्त-तं भते ! आई ओमासइ, मज्मे 
शोभासइ, थते ओभासइ ? 
/ उत्तर-गोयमा |! आई ३ । 

प्रश्न-ते भेते ! सावेसए झोभासेइ, आव 
संए ओभासइ ? . 

उत्तर-गोयपा ! सविसए ओभासह, नो 
आधवसए । 

एइन-तं भते | अणुपुवि गोभासह, अणाए- 
पुदि ओश्ञासेद 

उत्तर-गोयमा । आएुपुन्वि ओमासेइ, नो 
अणाणुपाव्व ? 

प्रश्न-तं मंते ! कदृदिस ओमभासेड ? 

उत्त-गोयमा ! नियमा छह्दिसं ।- .. 


इस पाठ से अवगाहन आझाद के विषय सचचार किया 


गया है । गाँवम स्वामी पूछते ह--प्रमों ' लय न्पशे करता है तो 
झवगाहन भी करता ६ ? 


भोमगवती सूत्र [११४८] 


भगवान्‌ ने फशाया-हों गोतस | अवगाहन भी करता है। 
स्पशे ओर अवगहनमे अन्तर है । ऊपरसे खेयोग हो जाना 
मिल जाना स्पशे होना कहलाता है आर दूध में मिश्री“ की तरह 
एकमेक हो जाना अवगाहन कहलाता है।... 


चाहे कोई मनुष्य प्रथ्वी के नीचे सात भौंयरों में रे ओर 
वहां सूर्य की किरणे न पहुँच पावे, तब भी सूर्योद्य होने पर उस 
' स्थान की रचना बदरी हुईं ही मालस होगी । इम्रह्ले लिए एक 
दृष्टान्त प्रसिद्ध है। किसी रासाने कुछ आदमियों ढो बरें भोयरो 
में डाल दिया | फिर उन छोगो से पूछा गया-बताओ, अभी दिन 
है या रात ६ ? उनसे से एकने कहा-इस समय, दिन है। राजाने 
कहा-तुमे केसे मालूम हुआ कि इस समय दिन हैं ? उसने उत्तर 
दिया-मुझे रतोंध आती है। यद्यपि यहां ऑँधेरे में कुछ दिखाई 
नहीं देता किन्तु मेरी आंखो में ज्योति तो आगई हे । 

गोतम स्वासी कहते हैं-भगवान | सूये ! अनन्दर अवगाहन 
करता है या परम्परावगाहन ? अवगाहन में अन्तर न रहना अन- 
न्तर अवगाहन कहलाता है ओर एक को छोड़कर दूखरे को श्रवगाहन 
करना परम्परा अवगाहन करना कहलाता है । 


भगवानले उतर दिया-गौतम ! अनन्तर अवगाहन करता है । 


गौतम स्वाभी-भगवान्‌ ! सूर्य बारीक चीज़ को प्रकाशित 
करता है या बड़ी चीज़ को * 

भगवानू-गौंतम अरु और वादर अथोत्त छोटी-मोटी सभी 
चीजों को प्रकाशित करता है । 
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गोतस-भगवान ' सूर्य ऊँचा प्रकाश करता है, नीचां प्रकाश 
करता दै या तिछी प्रकाश करता है ? 


, भेंगवान-गांतम । तीनों दिशाओं में प्रकाश करता है | 


ऊँचे, नीचे ओर तिर्छे मे भी आदि, मध्य ओर अन्त यह 
तीन भेद हो जाते हैं। अतएव गौतम स्वामी पूछते ह-भगवान ' 
सूर्य आदि में प्रकाश करता है, अन्त में प्रकाश करता है या मध्य 
में प्रकाश करता है ? 


-गोतम (७ हक ते हा कर क् 
भगवान्‌- । आदि में भी, अन्त से भी ओर मध्य में 
भी प्रकाश करता है| सूर्य के फेलने की जितनी मयादा है, उसे 
सूय का विपय कहते हैं । गोतम स्वासी ने प्रश्न किया-प्रभो ! सू्े 
अपनी मयोदा में प्रकाश करता है या मयादा से बहार ? 
| 3] न] डे 
भगवान्‌-हे गोतस ' मयोदा में प्रकाश करता है, वाहर नहीं । 


गोतम-भगवान्‌_| सूय क्रमसे प्रकाश करता है या अक्रम से ? 
भगषान-गौतस ! सूच क्रम से प्रकाश करता है । 
गंतिम-भगयान्‌ ! सूचे कितनी दिशाओं में प्रकाश करता है ? 


भमवान-गोतम ! नियम से छुहों दिशाओं में प्रकाश 
परता है ? 


एन पदों की व्याख्या दीक्षाज़ारों ने प्रथम शतऊ के प्रधम 


उहशकफ भे स्पष्ट स्प से को हैँ । वही व्याख्या यहा भी समः 
लेना चाहिए। 


श्री भधवती सूत्र [ ११४० ] 


यहां गौतम स्वाभी ने यह प्रश्न किया था कि सूय जिस ज्षेत् 
स्पशे कर रहा है उसे 'स्पश किया? ऐसा कहा जाता है ? जैसे बद्ष 
का,एक-एक तार भिन्न-भिन्न समय में टूटता है, फिर भी फटते 
हुए वस्र को 'चलसाणे चलिए” इस सिद्धांत के अनुसार फटा! 
कहते हैं इसी प्रकार सूये एक क्षेत्र को कई समयो'में स्पशे करता 
है, लेकिन पहल समय में डसने जितने क्षेत्रका स्पश किया, उतने 
क्षेत्र की अपक्ञा कहा जायगा कि-सूरे ने क्षेत्र का स्पशे किया। 
इस सम्बन्ध में 'चलमाणे चलिए? इस ग्रश्नोतर में विशेष रूपसे 
बिचार किया गया है । 
इस प्रश्नोत्तर में वत्तेमान और भविष्य की बात भूतकाल 
में दाखिल की गई है । यानी यह माना गया है कि काम समाप्त 
हुआ नहीं है, लेकिन जैसे ही उसका प्रारम्भ हुआ, वैसे ही वह 
समाप्त मान लिया जायगा । यों साधारण रूुपसे तो यह मालूम 
होता है कि भविष्य कालीन बात भूतकाल में: किस प्रकार कही जा 
सकती है ? मगर ऐसा किये बिना काम नही चल सकता । ज्ञानी- 
जन कहते हैं-हम तो भविष्य को भूत में भी व्यवहार करते हैं, 
लेकिन आप ऐसा नहीं करेंगे तो क्या कहेंगे ? कल्पना कीजिए- 
एक आदमी वम्बई जाने के लिए घर से निकला | वह अभी तक 
चम्बइ नहीं पहुँचा-रास्ते में ही है, तव तक किसी दूसरे आदमी 
ने आकर उसके विषय में पूछा-अमुक आदमी कहां है ? तब 
उसके सम्बन्ध में कया छत्तर दिया जायगा ? क्या यही नह कहा 
जायगा कि वह बम्बई गया है ? वह वम्बोई पहुँचा नहीं है, फिर 
भी भविष्य की बात को भूतकाल में दाखिल करके ही यह व्यवहार 


होता है । 
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कहा जा सकता है. कि यह तो लोक व्यवहार की वात है। 
सांसारिक जन कैसे भी व्यवहार करें, मगर ज्ञानियो को तो समम- 
धूक कर ही बोलना चाहिए । इसका उत्तर यह है कि ज्ञानी जन 
बिना सोचे-सममे नहीं बोलते । जो व्यक्ति ववई का फासला 
जितने कदम कम कर रहा है। वह उतने ही अंशों में वस्वई 
पहुँचा है. । कदाचित्‌ यह कहा जाय कि एक रास्ता कई जगह के लिए 
जाता है, ऐसी स्थिति में यह केसे कह्दा जाय कि वह रास्ता चलने 
* पाला वम्बई गया है ? इसका उत्तर यह है कि एक रास्ता चाहे 
चार जगद्द के लिये जावे, लेकिन प्रश्न तो यह है कि जाने वाले ने 
कहां जाना निश्चय किया है और वह कहां जा रहा है ? एक रास्ता 
वम्बई भी जाता हो ओर पूना भी जाता हो, तव भी वस्बई जाने 
बाला उसे वम्पई का और पूना जाने वाला पूने का रास्ता कह्ेगा । 
अगर जाने वाले ने पहले से ही अपना लक्ष्य निधोरित न कर 
लिया होगा तो यह गडबड में पड़ जाएगा और कहीं का कहीं 
साश-मारा फिरेगा। 
इतने पर भी अगर यह कहा जाय कि जाने वाला अभी 
जा रहा है-चम्वई पहुंचा नहीं है, अत भविष्य काल का प्रयोग 
फरना पादिए; तो वद्द जितना चला है, वह चलना निरथेक 
हो जायगा । 'अतएव लोक-सगत ऐसा व्यवहार करने में कोई 
बाधा नहीं ऐ। 
गोतम स्वामी पूछते ह--भगवन्‌ ' जिस क्षेत्र को सूचे की 
किरणे स्पश बरने लगीं, उस क्षेत्र के सम्बन्ध में 'स्पर्श किया! 
ऐसा फहा जा सकता है १ भगवान्‌ ने फरमाया-गौतम | हा, ऐसा 
कटा जा सकता है। 


है. 


श्री भगवर्तीसत्र [११४१ | 


; अब गोतम स्वामी पूछते ह---भगवन्‌ ! सूर्य स्पशे किये हुए 
क्षेत्र का; स्पशे करता है या बिना स्पर्श क्षेत्र का स्पशे करता है ? 


लोक व्यवहार में बिना रंपर्श को भी 'स्पश किया? कहते हैं, जसे 
पड़ोसी के सम्बन्ध मे कहा जाता है--यह हमारे सम्बन्धी हैं--पास 
ही रहते हैं, आदि । तात्पय यह कि हाथ से हाथ मिलाने के समान 
स्पशे न करने पर भी स्पशे किया कहते हैं, लेकिन यहां वास्तवं मे 
स्पशे किये हुए को ही स्पशे करना कहा गया है। . |» 


(इस प्रश्न का उत्तर भगवान्‌ ने यह दिया है कि सूर्य सपृष्ट 
को ही स्पशे करता हे--अस्पृष्ठ को नहीं। , 


(हि 
४ 
. ह 


जार 
लोकान्त-स्पशना 

प्रश्त|।लोयंते भंते ! अल्ोयंत फुसइ, 
अलोयंते विलोयेत॑ फुसई ? 

उत्तर-हंता, गोयमा ! लोयंते अलोयंत 
फुसइ, अलोयंतेवि लोयेत फुसइ ? 

प्रश्न--तं भंते ! कि पुट्टं फुसइ, अपुटटं 
फुसइ । 

उत्तर-जाव-नियमा छद्िसि फुसइ । 

प्रश्ष-दीवंते भंत ! सागरंतं फुसई, साग- 
रंते वि दीवंत॑ फुसइ ? : 

उत्तर-हंता. जाव-नियमा छादिसे फुसइ । 

प्रभ--एवं एएए अभिलाबेएं उदंते पोयंत॑ 
फुसह, छिल्नन्ते दूस॑त॑, छायते आयदबंत ? 

उत्तर--जाव-नियमा दादििं फुसइ । 


श्र 


भी भगवती सूत्र [११४४ ] 


सत्कृत-छाया-प्रश्न-लोकान्तो मगवन्‌ | अलोकान्त छूशाति 
अलोकान्तोडपि लोकान्त खुशाति ? 


उत्तर-हन्त, गौतम ! लोकान्तोडलोकान्त सृशाति, अछो- 
कान्तों5पि लोकान्त स्प्ृशाति | 

प्रश्भ--तद भगवन्‌ | के स्पष्ट रपशाते ? असृष्ट घृशाति 

उत्तर--पावतू--नियमात्‌ षट्दिश स्पृशाति । 

प्रथन--द्वीपान्तो भगवन्‌ ! सागरान्तं छ्यृशति १ सागरान्तोडपि 
दीपाम्त छृशाते ! 

उत्तर--हन्त, यावत्‌--नियमात्‌ षटरिपां स्पृशाते | 


ह प्ररन--एवमेतेनामिलापेन - उदकान्तः पोतान्त सृशाति * छिद्रा- 
न्‍्ता दुष्यात, छायान्त आतपान्तम््‌ 9 | 

उत्तर--नियमात्‌ पड़दिशं स्पृशाते । 

शब्दाथं-- 

प्रश्न-भगवन्‌ ! लोक का अंत ( किनारा ) श्रत्ञोक 
के भनन्‍्त को स्पश करता है ? ओर अलोक का अन्त लोक 
के अन्त को स्पशे करता है ? 

उत्तर--गौतम | हो, लोक का अन्त अलोक के अन्त 
का ओर अलोक का अन्त लोक के अन्त को रपशे 
करता है। 


[११४५ ] लोकांत-स्पशेना 


प्रश्न--भगवन्‌ ! जो स्पश किया जा रहा है, वह 
स्पृष्ट है या भस्पृष्ट दे 


उत्तर--मौंठम ! यावत्‌ -नियम पूवेक छछ्ले दिशाओं 
में स्पष्ट होता है | 

प्रश्न--भगवन्‌ ! ढीप का अन्त ( किनारा ) समुद्र 
के अन्त को रपश करता है ? और समृद्र का भन्त द्वीप के 
भन्त फो स्पश करता है 

उत्त-हों, यावत्‌ू-नियम से छह्दों दिशाओं में 
स्पश करता है । 

प्रश्न - इस प्रकार, इसी अभिलाप से-दन्‍्दीं शब्दों मे 
पानी का झिनारा पोत ( नोका-जहाज ) के किनारे को 
स्पश करता है? छेद का किनारा वस्र के किनारे को स्पश 
करता ६ ! और छाया का किनारा आतप के किनारे के 
स्पश करता हैं 

उत्तर-गौतम ! यावत्‌ -नियमपृवेक छह्ों दिशाभों में 
स्पश करता है । 

व्याख्यान 

गौतम स्वासी पूछते टैं-भगवन्‌ ! क्‍या लोक के अन्त ने 
घटोग फे भ्पन्तरो भार अलोक के अन्त ने लोक के अन्त को स्पर्ष 
एर रफ्य्य है ? इस प्रश्न पा भगवान्‌ ने यह उत्तर दिया--हे 
गौतम हा रपश पर रज्या ६। तय प्रश्न विद्या गया--कितनी 


: श्री भगवती सूत्र [ ११४६ ] 


दिशाओं मे स्पशे किया है ? भगवान्‌ ने उत्तर दिया--छहो दिशाओं 
में स्पशे किया है | 


! बहुत से 'लोग, लोक ओर'अलोक की परिभाषा भी शायद 
न जानते हों । लोक और अलोक द्वारा बाह्य सृष्टि का ही विचार 
नहीं किया जाता, किन्तु आत्मिक (िचार भी उसमे सन्निहित है । 
जैसे नारियल का गोला ओर उसके चारो ओर का आवरण अलग 
अलग है, तथा एक से दूसरा आच्छादित है उसी प्रकार 
छोक ओर -अलोक भी. हैं. विस्तृत--असीम अक्लोक है और 
उसके बीच में लोक है । लोक ओर अलोक के परिभाषिक शब्द 
अन्य शास्त्रों मे भी पाये जाते हैं ! कोई चौद॒ह तबक (स्तवक) 
कहता है। लेकिन उनसे अगर" यह पूछा जाय कि छोक ओर 
/अलोक की सीमा किस ग्रकार निश्चित की गई है, तो इसका उत्तर 
जितनी स्पष्टता से जेन शास्त्रों मे मिलेगा अन्यत्र, कहीं नहीं मिल 
| सकता | यह बात जैनधमे के प्रति अनुराग होने के कारण ही में 
नही कहता हूँ, किन्तु वास्तविक हैं लोक ओर अछाक की सीमा 
कोई बतलावे, फिर भी अगर मे न मानू तो पतक्षपात कहा जा 


सकता 6 ] ' 


जन शास्त्र का कथन है कि जेसे जल ओर स्थछ की सीमा है, 
वैसी ही लोक ओर अलोक की भी है। जहां स्थल भाग माना 
जाता है ओर जहां जलभाग न हो वहां स्थल भाग माना जाता है, 
इसी प्रकार की वात लोक ओर अलोक के विपय में भी है । 


यूरोप. के वैज्ञानिक इस वात को मानने लगे [है कि जीव ओर 
जड पदाथ में जो गति होती है, वह आप ही आप नहीं होती । 


(११४७ ) लोकांत-स्पशना 


न जीव आप ही अफऊेला गति कर सकता है, न जड़ पदाथे ही । 
किन्तु किसी भिन्न पदार्थ की सहायता से ही गति होदी है, | अब 
टेखना यह है कि गति से सहायता देने वाला बह पदाथ 
बृ।नसा 6 ? 


धर्मीस्‍्तिकाय नामक पठाथ जल के समान ह । वह. जहां है 
चहातक उतना आकाश लोग कहलाता हे और जिस आशझाश में 
वद्द नहीं ६, वह अलोक कहलाता है। यह प्रश्न हो सकती हैं कि 
धर्मास्तिझाय का हमे किस प्रदार पता चल सकता है ? वह इतना 
सूच्म ऐ कि दृष्टि गोचर नहीं होता, लेकिन जैसे मछली पानी की 
सहायता से गति करती है, पानी मी सहायता के बिना गति नहीं 
फर सकती, ऐसी प्रजार जीय आर अन्य गति शील जड़ पदाथ 
( पुदूगल ) धर्मास्तिकाय की सहायता से ही गति ऊरते है, इसकी 
सहद्ययता के अभाव में गति नहीं फर सकते | 


अगर लोक आर 'प्रलोऊ की सीमा करने वाला कोई पदाथ 
न ऐोगा तो छाक फे पदाथ 'अलोक् भे-अनन्त आकाश में चले 
जाते मार फिर उनया मिलना असभव हो जाता । इस लिए लोक 
और अलोश शी सीसा माननी पड़ेगी और साथ ही यह भी 
मानना पड़ेगा हि लोह में ऐसी कोई शक्ति है, जा लोकऊे पदार्थों 
शो जो भें ही रग्सी है। डसी शक्ति वो जैन शाल्र ध्ीस्ति- 
शायर पहले ए । एस धमोषिराय की शाफ़ि से ही जीवादि पदार्थ 
गति फरवे हूं, लेबिन उनरी गति वहाँ हक सीमित है, जहां तक 
पर्मासरशय ६ । धमोसिराप दे अनाव में गति भी रू जादी 


सुधि कर. है आी आर नया 


श्रीसगंवती सूत्र ह [ ११४८ ] 


जाने पाते । तातयये यह दै कि जिस आकाश खंड में धमोत्तिकाय 
हैं, बह छोक कहलाता है और लिसमे धमोस्तिकाय नहीं है उसे 
अलोक कहते हैं । ह * 


विश्व में, गति करने वाले पदार्थ दो ही हैं-पुदूशल ओर 
जीव । यह दोनों पद्ाथे त्रोक में ही है, अलोक मे नहीं हैं | लेक 
मे धमोस्तिकाय की विद्यमानता के कारण ही उनमें गति 
होती है । * 

संस्क्रममाषा मे लोक शब्द की व्युत्पातति है--लोक्यते, इंति 
लोक: । अर्थात्‌ जो देखा जाय उसे लोक कहते हैं और इसके 
विरूड, जो न देखा जाय वह अलोक कहलाता है । 


इस व्युत्पत्ति पर ध्यान देने से यह शंका उपस्थित होती है 
कि लोक का एक नियत परिमाण नहीं हो सकता | जिस जितना 
दिखाई दे, उसके लिए उतना ही लोक होना चाहिए; अथौत्‌ जो 
आदमी एक कोस देख सकता है, उसके लिए एक कोस का लोक 
हुआ और जो ज्यादा देखंता है, उसके लिए ज्यादा छोक हुआ ! 
इसका समाधान यह है कि जिसे पूरी ज्ञानी देखे वद्द लोक हे । 
तब यह प्रश्न किया जा सकता है कि पूरे ज्ञानी अछोक को 
देखते हैं या नही ? अगर नहीं देखते तो उनके दशन-न्ञान में 
न्यूनता माननी पड़ेगी ओर शास्त्रों मे पाया जाने वाला अलोक 
का बरणन निराधार ठहरेगा। अगर पूर्णज्ञाना अलोक को भी 
देखते हैं तो अलोक भी छोक हो गया ? तब लोक की ठोक परि- 
भाषा कैसे बनती है ? 


] 
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इस प्रश्न का समाधान यह है कि पूर्ण ज्ञानियों ने जिस 
आकाशख्रद को धमास्तिकाय से युक्त देखा है, वद्द छोक कहलाता 
है । जसे-जिस जगह जल देखा उसे जलभाग कहा ओर जहों जहृ- 
भाग न टेखा उसे स्थधलभाग कह्दा । अर्थात्‌--जहों जल नहीं देश्ला तो 
उसे स्थल नाम दे दिया गया हैं । इसी प्रकार पूर्ण ज्ञानियोंने अपने 
शान में, अलोक मे धर्मोस्तिकाय नहीं देखा, इसलिए उस स्थल 
फो 'झलोक नाम हे दिया है। जहों धमोस्तिकाय देखा, उस आका- 
शर्ट पो लोक सछा दी है। 


धर्मास्तिकाय के 'प्रतिरिफ एक पदार्थ आर हूं, लिसे अ्रध- 
मोस्तिकाय फएते है। धर्मास्तिकाय गति में सहायक दे और अधमी- 
सितकाय खिति में सह्ादक है। आप भूमि पर ठहरे हैं, पर आपके 
ठएरने मे अधमोस्तिकाय की सहायता है। 


आकाश भी एक पदार्थ ६। वह आधार रुप क्षेत्र है। वह 
लोक में भी € और अलोक मे भी 5 लेकिन जिस 'आवाश के साथ 
धर्मास्तिराय, अधमोस्तिवाय, जीव आर पुद्ल्‍टल ( रूपी जड़ ), यह 
घारो अस्तिशाय 7ते है, उसे लो आर जिसमे यह चारो नहीं हैं, 
जाए पेवल आपाश ही आझाश है, वह अलोक है। तालये यह 
दि; झ्ानियों ने आशश सहित पाँचो अस्तिकाय जदह्यों विद्यमान 
एस उस शाउ-सला ढा गए ओर जहां रेंवलचाकाश ट्खा उस 
भागों फलोक सता दी गई । यटी लोब आर झलोझह ही 
मयादा? । 
गंदस स्पार्मो था प्रश्न यर है छ़ि क्या लोझ और अलोक 
यो सीझा मिली हुई है | आर झलह दी सोमा लोक से मिली 


'प्रीभगवती सूत्र ' [११५० ] 
है ? या दोनो में कुछ अन्तर हे इस प्रश्न के उत्तर में भगवान्‌ 
ने फमोया हें--छहे गौतम ! दोनो का अन्त एक-दूसरे का रपर 
करता है । अगर ऐसा न माना जायगा तो दोनों' के घीच में 'जो 
पोल रह जायगी, उसे लोक ओर अलोक के अतिरिक्त वीसरी 
संज्ञा देनी पड़ेगी । मगर ऐसा हो नहीं सकता । क्यों कि या ते 
उस पोलमें धर्मास्तिकाय का सदूभाव होगा या असद्भाव होगा । 
अशर संदभाव माना जाय तो डसे लोक कहना होगा। अग्र 
अभाव माना जाय तो अछोक कहना पड़ेगा ।' फिर दोनो ही 
अवस्थाओ में लोक ओर अछोक की सीमा मिल जायगी । 


अश्र यह कहा जाय कि छोक ओर अछोक के बीच की पोल 
में धर्मास्तकाय आदि का न सदभाव हैं, न असदमभाव है, तो 
यह कथन परस्पर विरोधी हँ। सदभाव न होना ही असदभाव 
है और असदभाव न॒ होना ही सदभाव है । परस्पर विरोधी दो 
विकलपो को छोड़कर तीसरा विकल्प होना असंभव है । 

इसके पश्चात्‌ गौतम स्वामी पूछते हँ--भगवन्‌ ! छोक का 

अन्त, अलोक के अन्त से ओर अछाक का अन्त लोक के अन्त से 

छहों दिशाओं से स्पप्न है यां किसी एक ही दिशा से ? 


भगवान्‌ फर्माते हैं--छहो दिशाओं से स्पृष्ठ हैं। “ 


यहां एक प्रश्न पर विचार करना आवश्यक है । वह यह है 
कि धमोरिकाय जीव और पुद्गल की गति में सहायक होता है, 
परन्तु बह स्वयं गति करता है या नहीं? इसका उत्तर यह हैं कि 
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पह स्वय नहीं चलता । जैसे तालाब में भरा हुआ जल स्थिर है- 
पयन छगने स दिल्यर उठना दूसरी बात है, अन्यथा बह गति 
नं करता, एसी प्रकार धमोसितकाय, समस्त लोक में भराहँ और 
पह गति नहीं करता । 


आअतन्र यट भी देगना है झि स्ाऊक त्रोर अलोक की व्याख्या 
ब कै वैजानिय बज 4; हा ४३ कर गति 
पर से पया लाभ है ? वैज्ञानिकों ने हखर' नानक गति सहायक 
पदाथ था पता लगाया। एममे उन्हें क्या लाभ ह ? इसका उत्तर 
हा. 5 रु व ओर 5 है 
पशानिक ऐी ठीझ-ठीक दें से ह । इसी प्रकार लोक 'ओर 
पाक पो जानयार उसया निरूपण परने में क्ञानियों ने क्‍या 


लाभ देस्य 7, यर घात हनी दी सली भाति बता सऊते है । 

लोक, 'पलार, धर्मीस्तियाय, प्रधमोस्तिसाय, 'आदि पदार्थों 
दा पता झुगाने गाल पूर्ण पुरप थे | “्खर रा आविष्कार तो कुछ 
ही यर्षों पटल हुआ, पर धमोरितकाय | आपिप्यार हुए, फान 
जानेवि तना पाल ऐ गया है. ! यह सास्वत पदार्थ हैं न आरैप्कार 
ऐठा से ईनाश युव है । 


एक सुन्यर 'पाम सामने मन पर लाग सटज ही यट उल्पना 
परने छगते द वि जिस शगसे पद झाम € पष् बाग और खामरा 
पृष्ठ 3१ रण दागा  चपाम-फल देखरर उसे दत्त प्रो मानना ही 
पहठा। इसे मे मानने पाला व्यनाडी प्हटाना # | एसी प्ररार 
लिन हामियों मे प्रमोस्तिशाय 'पादि शा पता लगाएर हमें 
दठादा है राशने दिस आऋग्म-भाष्नाशों शो प्रक्षद उसे पता 
ए्ग्या शैशा 


श्रीभगवती सत्र [ ११७२] 


उन महात्माओ ने आत्म--भावना जागृत करके, आत्म-ज्योति 

प्रकटा करके, जिन बातो का पता लगाया है, उन्हे जानकर हमें 
क्या करना चाहिए ! हमे इस बात का विचार करना चाहिए कि 
हम किसी बात का पता अपनी बौद्धिक शक्ति से चाहे लगा छें, तब 
अगर आत्म-शुद्धि न हुईं तो कल्याण कैसे होगा ? अतएव सब से 
पहले हमें आत्म-शुद्धि की आवश्यकता हैं । चित्त को निमे 
बनाना ही सब धर्मा का सार है । हृदय की पवित्रता प्राप्त करना 
दी धमे है चित्तशित्ति शुरू होने पर अनायास ही प्रत्येक बात 
समभ में आजाती हैं । आज जिन सुखों की कामना से तुम निर- 
भर काबुल रहते ही हृदय शुद्ध होने पर उतारते भी कहीं उश्चनर 
सुखकी तुम्हे प्राप्त होगी । इस अतिवतेनीय सुख के सामने तुम्हारे 
सम्मुख किसी गिनती में न रहेंगे । 


चित्रशुद्धि का अ्रथ है, विकारों को जीबना ।. विकार संक्षेप 
में दो हैं-राग और छ्वेष । किंचित विस्तार से काम, क्रोध, छोभ, 
मोह, मत्सरता ओर अहंकार को विकार कह सकता है । काम, 
क्रोध आदि विकारों को जीत खेला प्रत्येक आत्मा का कर्तव्य हैं, 
क्योकि यही विकृय लोकोत्तर आनन्द करने का साधन है । इससे 


आत्मा विशुद्ध चिद्रूप होकर आन्दमय बनजाता है । अत एव 
लोकालोक का स्वरूप जानकर आत्मा की शुद्धि के लिए प्रयत्रशीछ 


होना चाहिए | 


गातम स्वामी फिर पूछते हैं--भगवन्‌ सागर का अन्त, 
०] ९. किक 
दीप के अन्त से और द्वीप का अन्त खागर के अंत से मिला ' 


[१६५३ ) लोकांत-स्पशेतना 


हुआ है ? 'अर्थात्‌ दोनो फे अत एक दूसरे के अत का स्पशे करते 
हैं ? ज्षम जम्यूद्वीप का अत लवश समुद्र से 'प्रीर लवशसमुद्र 
जम्बृद्वीप फे अत से मिल एुपप्रा है, उसी प्रकार सब हीप-- 
समुद्रा की स्पशना ह ३ शसके उत्तर सें भगषान्‌ ने फ्रमोया-- 
पलेम | एो, हीप फा अन्त समुद्र फा पअस्‍च्ध द्वीप के प्यन्त को 
परी परता है । झलीर यह पछहों दिशाओं से रपश फरता है| 


यद्वां यह प्रश्न होता £ कि इसफा अन्त सागरके 'पन्तको मोर 
सागर फा प्म्त हीप पे अन्त फो छष्टों दिशाओं फैसे स्पशेकरना 
है ? रुसया उत्तर यद ९ कि हीप और समुद्र पो हम लोग जिस 
प्रसार ऐसे है. इससे शास्ीय टृष्टि भिन्न प्रयार पी € । शास्त्र 
में ज़ग्यूह्ीप पा लगभग एवं हजार योजन गहरे से घतलाया गया 
€ झीर समुद्र पा तलभाग भी इतना ही गएरे से है । 'प्रतण्य 
इीपो चार समुद्रो शा "पन्त एक-दूसरे से नाथ भी स्पर्श करता 
६. दीघ में भी रफ्शे परता * प्योर ऊपर भी रफ्से फरता £ । 


थे के भरपपत मे टिशाए्ये शी एल्फपना की गई हु । परन्तु 

या। हीए ज्तेर समुद्र के साय से भी दिशा ली गए है। यानी 

भेर एदग पे हिसाद से सप जगा दिशा नहीं ली जा सकती, इस- 
श पर] ऐ ईिसाए से भी दिशा था व्यग्दार होदा है । 


श्री भगवती सूत्र [ ११५४ ] 


व्यवहार होता है, यह बाते कैसे फलित होती “है | इसका समा- 
धान यह है कि इसी प्रश्नोत्त से यह बात फलित होता हैं । 
गौतम स्वामी से भगवान्‌ से पूछा है कि नाव का अन्त और जल 
का अन्त, आपस मे स्पश करते हैं ? भगवान्‌ ने उत्तर दिया 
हां, स्पशे करते है । फिर गौतम स्वामी पूछते हं--भगवर्न ! 
कितनी दिशाओ मे स्पशे कश्ते हैं ? सगवान ने फ्मोबरा--गोतम 

छहो दिशाओं में । इस प्रश्नोत्तर मे नोका कौं दिशा से जल ह 
ओर जल की दिशा से नोका है। यहां बस्तु की अपेक्षा ही दिशा 
का व्यवहार फलित होती है । 


समुद्र मे जहाज ओर नदी में नोका कोई देखता है, कोई 
नहीं देखता । अर्थात्‌ किसी को देखने का मौर्का नहीं मिलता । 
इसलिए गैातम स्वामी अत्यन्त सन्निकट की वस्तुओ को लेकर प्रश्न 
करते हैं--भगवन ! कपड़े का अन्त छिद्र को ओर छिद्र का अन्त 
कपड़े को स्पशे करना है--मगवान उत्तर देते --गातम ' हां 
स्परी करता है। जब गौतम ने पूछा-प्रभो एक दिशा में स्पशी 
करता है या छहों दिशाओं मे ? तब भगवान्‌ ने उत्तर दिया- 
गोतम छहों दिशाओं मे । 


यहां टीकाकार ने कहा है कि जेसे एक कम्बल क्री तह कर 
० के छे 
लेने पर वह कम्बल लम्बा-चोंड़ा ओर मोटा-हो जाता हैं। उस 
कम्बल में कोई कीड़ा ऊपर से नाचे तक छेद कर दे तो उस 


छेद ओर कम्बल मे छुहो दिशाओं से स्पशे होगा । हत्येक बात,' 


जिस अपेच्षा से कही जाती है, उसी अपेक्षा से समझी जाय 


ष 


7 पी... वि 
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तो ठीक तरह सममक मे आ सकती हैं। शाख्रकार एक जगह तो 
मेरु की अपेक्षा से दिशा बतलात हैं और एक जगह वस्तु की 
अपेक्षा से एक आकाश प्रदेश ऊँचा, एक नीचा और तिछो होने 
पर छट्ठों दिशाए स्पशै करती हैं। 


अब गौतम स्वामी पूछते हैं--भगवन्‌! धूप का अन्त 
छाया के अन्त से और छाया का अन्त धूप के अन्त से मिला है ? 
अर्थात्‌ स्पशे करता है ? 


भगवान्‌ ने उत्तर द्िया--गातिम ! हा, स्पशे करता है। 
गातम खासी पूछते ह-भगवन्‌ ! एक दिशा से स्पशे करता है या 
छुहों दिशाओं से ? भगवान्‌ फमाते हैं-छहों दिशाओं से । 


प्रश्न हो सकता है कि धूप में मोटाई नहीं होती, फिर छह्ों 
दिशाओं में स्पशे ह्वाना किस दृष्टि से कह् गया है? इसका उत्तर 
यह है कि-कल्पना कीजिए, एक पक्ती आकाश में उड रहा है और 
उसकी छाया नीचे पड़ रही हैं। यह छाया अपेक्षाकृत ऊँची, 
नीची ओर तिहछी है । अतएव वह छुट्टों दिशाओं में धूप के अन्त 
से स्पशे करती ६ । इस बात को स्पष्ट करने के लिए टीकाकार ने 
एक डदाहरुण ओर दिया है। बह कहंते हँ-मान लीजिए, एक _ 
ऊँचा महल है उसकी छाया ढलती हुई गिर रही है। वह धूप के. 
अन्त से ऊँची दिशा मे भी स्पशे करती है, नीची दिशा में भी 
रूश करती है और तिछी दिशा में भी स्पशे करती है। मतलब 
यह हैं कि आप छाया की मोटाई नहीं देख सकते, मगर शाखकार 
उसे असंस्यात प्रदेश की कहते है । उन असंख्यात प्रदेशों मे कई 


श्रीभणयती सूजन [११५६ ] 


आप ऊँचे े ८ न्प रह 
प्रदेश ऊँचे हैं, कई नीचे हैं. आर कई ति्छे है | इस प्रकार छाया 
को धूप ओर धृप को छाया छहा दिशाओं में स्पशे करती है। 


फिर वहीं प्रश्न उपास्थित होता हैं कि आखिर इस प्रकार के 
प्रश्नोत्तत से लाभ कया है. ? इनसे कोन-से महत्वपूरश तत्त्व पर 
प्रकाश पड़ता है ? इस का उत्तर यह है कि शाख्चकार एक अश 
तो स्पष्ट बतलाते हैं ओर दूसरा अश हेतु से बतलाते हैं । छोक 
आर अलोक के अन्त का स्पशे बतछाने के समय यह प्रश्न नहीं 
हुआ कि गोतमस्वासी यह प्रश्न क्यो पूछते है ? केवल धूप और 
छाया के प्रश्न के समय यह प्रश्न क्यो हुआ इसी लिए कि लोक 
आर अलोक का अन्त दिखाई नहीं देता और धूप तथा छाया 
दिखाई देती है । मगर लोक ओर अलोक के अन्त आपसमें किस 
प्रकार स्पृष्ट है, यह बात स्पष्ट रूपसे समभाने के छिए ही द्वीप- 
समुद्र, जल-जलयान, वश्ष-छिद्र ओर धूप-छाया के उदाहरण 
दिये गये हैं। इन सब उदाहरणो द्वारा यह प्रदर्शित किया गया 
है कि जैसे द्वीप-समुद्र आदि के अंत आपसमे एक दूसरे का स्पशे 
करते हैं, उसी प्रकार लोक और अलोक का अन्त आपस मे स्पश करता 
है। इन्हें देखकर लोक अर अलोक के अन्तके स्पश का अनुमान 
कंरो, यह इन उदाहरणों द्वारा सूचित किया गया है । जिसने 
द्वीप ओर समुद्र नहीं देखा है, वह भी बस्ल एवं छिंद्र देखकर यह 
अनुमान कर सकता है कि जिस प्रकार वंस्र ओर छिद्र का अन्त 
है, इसी प्रकार पथ्बी का भी कहीं न कहीं अन्त होगा ही । और: 
जहेँ प्रथ्वी का क्रिनारा आएगा वहीं जल हे|मा । तात्पये यह है 
कि प्रत्यक्षगम्य वस्तुओं का डदाहररंण देकर परोक्ष पदार्थों का 


न्त् न 


[११५७] ल्ोकान्त-स्पशना 


ज्ञान कराया गया है । परोक्ष वस्तु ठीक तरह समझ में आ जाए, 
यही इन प्रश्नोत्तरो का प्रयोजन है । 


शिष्य विविध ग्रकार के होते हैं | कोई-कोई तीत्न बुद्धि चाले 
साधारण सकेत से वस्तु का तत्त्व समझ छेते हैं और कोई सन्द 
बुद्धि विस्तार पृथक समझाने से ही सममते हैं। शास्रकार सभी 
पर अनुम्रहशील होते हैं । इसलिए सभी की समम में आ जाए, 
इस विचार से उन्होने और भी अनेक दृष्टान्त दिये हैं, जैसे धूप 
और छाया का, वस्ध और छिद्र का,जहा घृप आएंगी बहां छाया का 
अन्त होगा और जहां छाया आयगी वहां धूप का अन्त होगा । 


कदाचित्‌ यह कहा जाय कि लोक और अलोक को सममभाने 
से क्‍या मतलब है ? जब छोक और अछोक की बात ही निरथेक 
है तो उसके लिए दृष्टान्तो की निरथेकता आप ही सिद्ध हो जाती 
है । इस सम्बन्ध में इतना ही कहना पर्याप्त है कि हम लोग जहां 
रहते हैं, उस स्थान को सकुचित दृष्टित्ते क्यो देख ? जब मारवाड 
का रहने वाला कोई व्यक्ति मारवाड़ से बाहर जाता है | तब वह 
अपना निवास स्थान मास्वाड़ बतलाता है। अगर बह यूरोप में 
जाता है तो भारत को अपना निवास-स्थान कहता है या अपने 
आपकी एशिया-बासी कहता है । इस प्रकार वह अपने निवास- 
स्थान को जब इतना व्यापक रूप दे देता है तो भगवान अगर 
सारे छोक को ही जीवों का निवास-स्थान मान कर उसका 
विवरण देंते है तो बह निरथंक कैसे कह् जा सकता है ? आशखिर- 
कार आप लोक में ही तो रहते हैं। 


श्री मगवती सूत्र [ ११५८ ] 


अब अग्रर आप से कोई पूछे कि छोक तीन है, क्‍या आप 
वीनों लोको मे रहते हैं ? तब आप उत्तर देगे-तिछ लोक में । 
फिर आप से कहा जाय-तिछें लोक में तो असंख्यात द्वीप है, 
क्ष्या आप सभी द्वीपो मे रते है ? तव आप उत्तर देगे-जम्बू- 
द्वीप में । इस प्रकार संकीशता की ओर बढ़ते-बढ़त आप अन्त 
में यह कहेंगे कि आत्मा तो ज्ञान, दशेन, चरित्र आदि रूप अपने 
“स्वभाव में रहता है, अन्यत्र नहीं ।! अथोत्‌ यह मानना पड़ेगा कि 
आत्मा शरीर में भी नहीं रहता है । इस प्रकार विभिन्न नय 
विवक्ञाओं से व्यवहार होता है । यह सब बाते ज्ञानियों की 
संगति करने से आती है। 





| हू 
' क्रियावचार 

प्रन्‍न-अति एं मंते |! जीवाएं पाणाइ- 
वाए एं किरिया कजह 

उत्तर-हंता अत्यि ।' 

प्रश्न-सा भत्ते ! कि पृष्ठा कजड़ ? 
अपुटटा कजड़ ? 

उत्तर-जाव-निन्वाघाएएं छद्दिसि, वाघाय॑ 
पडुचसिय तिदिसि, सिय चरउर्दिसि, सिय 
पंचदिसि । 

प्रश्न-सा भंते | कि.कडा कजइ, अकडा 
क्‌ज्जइ । 


उत्तर-गोयमा ! कडा कज्जइ, नो अकठा 
कृज्जर । 


श्रीमगवती सत्र [११६० ] 
प्रश्न-सा मंते ! किं अत्तकडा कज्जइ ? 
परकडा कज्जह ? तदुभयकडा कजइ ! 
उत्तर-गोयमा ! अत्तकडा कज्जड, णो 
परकडा कज़्जइ, णो तदुभयकडा कण्जह । 
प्रश्न-सा भंते ! कि आणुपविं कडा 
कज्जद ? अणाणुपुष्बि कडा कज्जइ' 
उत्तर-गोयमा ! आशपुन्वि कद कज्जइ 
णो अणाएुपुओ्वि कडा कज्जइ। जायकडा 
कज्जइ, जाय कज़्जिस्सह, सब्वा सा आशणुपु 
व्विकडा, णो अणाणुपुन्चि,त्ति बत्तव्ब सिया । 
प्रशन-अत्तथि ण॑ भेते ! नेरइयाएं पाणाइ- 
वायकिरिया कज्जड, ? 
उत्तर-हंता, आत्थि । 
' प्रेश्न-सा मंते। कि पुद्दा कज्ज३ ? अपुट्टा 
कज्जह ? 


[११६१ ] - क्रिया-विचार 
उत्तर-जाव नियमा डिदिसिं कज्जर । 


प्रश्न-सा भेते ! कि कडा कजह, अकडा 
कण्जइ ! 


उत्तर-तं चेव जाव--णो अणाएुपुव्वि कड़ा 
त्ति वत्तव्व [सेया ? ह 


प्रश्न-जहा णेरइया तहा एगिदियवज्जा 
भाणियव्वा जाव-वेमाणिया । एगिदिया जहा 
जीवा भाणियव्वा । 


जहा पाणाइवाए तहा मुसावाएं, तहा 
अदिरणणादाणे, मेहुणे, परिग्गहे, कोहे जाव॑मि 


च्छादंसएसल्ले । एवं एए अट्टारस चउवीस 
दंडगा भाणिश्रव्वा । 


सेव॑ भंते ! सेव भंते ! ति भगवं गोयमे 
समएं भगदं जाव- विहराति । 


भ्रौभगवती सूत्र [११६२ ] 
संस्कृत-छाया-प्रश्न-अस्ति भगवन ! : जीवे; प्राणातिपातः 
क्रिया क्रियते 
उत्तर-हन्त, अस्ति । 
प्ररन-सा भगवन्‌ [ कि स्पृष्टा क्रियते, अस्पृष्ठा क्रियते ! 
उत्तर-यावत्‌-निव्योधातेन षड़दिशम्‌, व्याघात प्रतीत्य स्यात्‌ 
त्रिदिशम्‌, स्थात्‌ चतुर्दिशम्‌ पंचदिशाम्‌ । 
प्रशन-सा भगवन्‌ ! कि इताक्रियते # अक्ता क्रियते 
उत्तर-गौतम | कृता क्रियते, नो अकृता क्रियते । 


प्ररन-सा भगवन्‌ ! किम्‌ श्रात्मझता क्रियते, परक्ता क्रियते, 
तदुभयकूता क्रियते । 

उत्तर-गौतम| आत्मकृता क्रियते, नो परकृता क्रियंते, नो 
तदुभयकझता क्रियते । ह 

प्रशन-सा भगवन्‌ | किम आनुपूर्वीकृता क्रियते, अनानुपूर्वीकृता 
क्रियत १ 

उत्तर-गौनम ! आनुर्पीक्षता क्रियंते, नो अनानुपूर्वीकृता क्रियते। या 

चक्रियते, या उ करिष्यते, सवो सा आनुपूर्वीकृता इति वक्‍्तव्यम्‌ स्पात्‌ ! 

प्रश्न-अस्ति भगवन्‌! नैरपिकेः प्राणातिपातक्रिया क्रियते ! 

उत्तर-हन्त, अस्ति। 2 
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प्रश्न-सा भगवन्‌ | कि स्पृष्ठा क्रियते, असृष्टा क्रियते * 

उत्तर-यावतु-नियमात्‌ षड़दिश क्रियते | है...“ 

प्रश्न-सा भगवन्‌ | के कृता क्रियते, अकृता क्रियते 

उत्तर-तंदेव यावत्‌-नो अनानुपूर्वीकृता इति वक्तव्यम्र स्थातू । 

यथा नैरयिकास्तथा एक्ेन्द्रियवज्या भणितव्या यावत्‌-वैमानिका: 
एक्ेन्द्रिया यथा जीवा तथा भणितव्याः । 


यया प्राणातिपातस्तथा मृषावाद , तथाडदत्तादानमू, मैथुनम्‌, 
परिप्रहः, क्रोधोपाव॒त्‌ मिध्यादशनशल्यम्‌ । एवमेते अध्टादश चहतर्वि- 
शतिदंण्डका भणितव्याः | 


तदेव भगवन्‌ | तदेव भगवन्‌ | झति भगवान्‌ गौतमः श्रमण 
भगवन्त यावत्‌ू-विहरति |, दे 


शब्दाथ-- 
प्रश्न--भगवन्‌ [ क्या जीवों द्वारा प्राणातिपात क्रिया 
को जाती है ? 
उत्तर-हाँ, की जाती है । 
मश्त--की जान वाला बह क्रिया स्पृष्ट है या अस्पष्ट हे ९ 


उत्तर-गातम ! यावत्‌--व्याघात न हो तो छह 
दिशाओं को ओर व्याघात हो ते कदाचित तीन दिशाओं 


श्रीमगवती सूत्र [११६४ ] 
को, कदाचित्‌ चार दिशाओं को भार कदाचित्‌ पांच 
दिशाओं को स्पश करती दे । 

प्रशत--भगवन ! की जाने वाल्ली क्रिया कृत है या 
अक्ृत है ! , 
उत्तर-गोतम [ वह क्रिया कृत है, अकृत नहीं हैं | 

प्रश्न--भगवनू ! की जाने वाले क्रिया आत्मकृत हे, 
परकृत है या उभयक्ृत है 

उत्तर--गोतम | वह आत्मकृत है, परकृत या उभय- 
कृत नहीं है । 

प्रश्न- भगवन्‌ ! जो क्रिया की जाती है बह अलुक्रम- 
पूर्वक कृत है या बिना भनुक्रम के कृत है ! 

उत्तर--गोौतम! वह अनुक्रमपूक कृत है, बिना 
झनुक्रम के कृत नहीं है । भर जो क्रिया की जा रही दे 
तथा की जायगी वह सच अनुक्रमपूर्वक कृत है, बिना अनु- 
क्रम के नहीं, एसा कहना चाहिए । 

प्रशन-- भगवन्‌ | नारका द्वारा प्राणातपात ॥क्रया 
की जाती है ! 
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उत्तर--गोतम ! हां, की जाती है । 
प्रश्न--भगवन्‌! जो क्रिया की जाती है, वह स्पृष्ट 
[या भस्पृष्ट है १ 
उत्तर--हे गौतम ! वह यावत्‌्-नियम से छहों दिशाओं 
की जाती है । 
८ ९ ९ ने 
प्रश्भ--भगवन ! जो क्रिया की जाती है, वह कृत है 
ग भ्रकुत है ! 
उत्तर -गोतम ! वह पहले की तरह जानना। यावत््‌ 
[ह बिना अननुक्रम के कृव नहीं है, ऐसा कहना चाहिए। 
नैरयिकों के समान एकेन्द्रिय को छोड़ कर यावत्‌- 
मानिकों तक सब जीव कहने चाहिए ओर जीवों की भाति 
फेन्द्रियों के विषय में कहना चाहिए । 
प्राणातिपात के समान सपावाद, अदत्तादान, मेथुन, 
रि बे 
(रिग्रद, फ्रीध, और यावत्‌--मिथ्यादशन शल्य तक समझना 


वाहिएए । इसी प्रकार अठारह पाप स्थानकों के विषय में 
हे ९ कक आप 
व्वीस दहक कहने चाहिए | 


है भगवन्‌ ! यह इसी प्रकार है! हे भगवन ! यह इसी 

हि जप पु है] 
कार है । ऐसा कहकर भगवान्‌ गौतम, श्रमण भगवंत 
हावीर को नमस्कार करके यावत्‌- बिचरते है | 


(5 


श्री भगवतीसूत्र [११६६ ] 
व्याख़्यान 


लोक और अलोक की सीमा मिली हुई है आर लोकमे जीव 
रहते है, यह कहा जा चुका है। अब प्रश्न यह है कि जीव लोक 
से बेंधा क्यों है ? अनन्त शक्ति के स्वामी आत्मा को किसने 
बंधन में डाल रखा है ? इस प्रश्न का उत्तर विविध प्रकार से 
दिया-जाता हैं । किसी-किसी का मन्तव्य यह है कि ईश्वरने जीव 
को संसार में बॉध रक्‍्खा है। जीव की डोरी उसी के हाथमें हे । वह 
छोड़ेगा तो जीव संसार से छूटेगा, नही छोड़ेगा तो बेँधा रहेगा । 
राजा-महाराजा के कारागार मे बहुत से कैदी बंद रहते है। अगर 
राजा , को किसी श्रंकार की प्रसन्नता हुईं तो वह उन्हें मुक्त 
कर देता है । अनेक बार तो दया से प्रेरित होकर के भी राजा 
उन्हें छुटकारा दे देता है। मगर क्या इश्वर को दया नही आती 
कि वह जीवों को इस दु'खमय संसार से मुक्त कर दे ? इसके अति 
रिक्त यह भी देखना चाहिए कि इंश्वर ने जीवों को संसारमे क्यो 
फंसा रक्खा है ? अगर यह कहा जाय कि ईश्वर खिलाड़ी है 
आर खेल करने के लिए ही उसने जीवो को संसारमें बांध रक्खा 
है तो ऐसा खिलाडी ईश्वर कैसे कहला सकता हैं? क्रूरता और 
इंश्वस्त्व का मेल नहीं मिलता । कई छोंग कहते हैं-जैन छोग 
ईश्वर कां अस्तित्व स्वीकार नहीं करते, लेकिन यह बात मिथ्या 
हैं। जैनो ने ईश्वर क्री सत्ता स्वीकार की है, मगर उसमें ऐंसे 


|| 


[११६७ ] क्रिया-विचार 


धर्म थे स्वीकार नहीं करते, जिनसे इंखवस्के इश्वरत्व मे वट्ठा लगता 

हो अथवा उसकी महिमा सल्लीन दोती हो। सृष्टि का कत्तो-हत्तो 
रू मी पी न्य- किले २  ओई डे. ९ 

धत्ता मानचे से इंश्वर में अनेक दोप आंत है अतएव जेन इंश्वर को 

कक्तो नहीं मानते | गीता मे भी एक जगह कहा है-- 


न कतृत्व न कमोशि, लाकस्य स्जात प्रभु । 
न कर्मफल सयोग, खभावस्तु प्रवतत ॥ 


९ ९5 [क] 5 । 
अथोत्‌ृ--व्यापक-इश्वर कम नहीं कराता है ओर न कमेफल 
जप परे 

का सयोग ही कराता है । 


न] 


गीता के इस कथन पर विचार करने से क्या यह मालूस 
नहीं शेता कि यही यात जैन भी कहते हैं ? विचार करने पर 
अवश्य ही यह घात मालूम होगी । 


मतलब यह है कि वास्तव में ईश्वर ने जीव को ससार मे नहीं 
वाध रक़्खा है। मगर इससे प्रश्न हल 'नहीं होता । प्रश्न अब भी 
उपस्थित हूँ कि तो फिर जीब को किसने वांध रक्ख्रा है ? इसी 
वात को स्पष्ट करने के लिए गौतम स्वामी आगे प्रश्न करते हैं। 


गौतस स्वासी प्रश्न करते हं--प्रमे ! क्या ससारी जीच मोदद 
्> कप ५७६ 5. किसी  ज_ पक 
में पड़कर "अपने सुख के लिए या ओर किसी कारण से प्राणाति- 

# 05५ अं र्‌ 8.0 | कप 
पात-फिया करते & ? अथात्‌ जीव का घात करने की क्रिया करते 
हैँ ? गोतम स्वामी के प्रश्न के उत्तर मे भगवान्‌ फमोते हैं- 


भी भगवती सूत्र [ श्शद्ष८् ] 


हां गौतम ! करते है | तब गोतम स्वामी पूछते हैं--प्रभो ! जीव 

शो पु शः / 
प्राणातिपात-क्रिया आप करते हैं या और कोई कराता हैं ? अथीत्‌ 
ईश्वर, काल, आदि कोई कराता है ? 


अनेक नर ओर नारियां किसी प्रकार का दुःख या शोक होने 
पर राम को भला-बुरा कहते हैं । उसे कोसते हैँ । मगर सचाई 
यह है कि उस दु ख शोक का कारण यह स्वयं ही है । अतपएब 
किसी दूसरे को कोसना बृथा है या दूसरे को कोसना अपने को ' 
ही कोसंना है| कारण यह है कि प्रत्येक जीव अपने सुख दुःख 
का कारण आप ही है । काम आप करना और उसका उत्तर- 
दायित्व किसी अन्य के सिर मेंढ देना उचित नहीं है । यही बात 
समभाने के लिए गोत्तम स्वामी ने यह प्रश्न किया है । 


गोौतस स्वामी के प्रश्न के उत्तर में भगवान्‌ फर्माते हं-हे गौतम ! 
जीव प्राणातिपात की क्रिया स्वयं करता है, दूसरा कोई नहीं कराता । 
अगर दूसरा कोई कराता हैं तो कराना ही उसकी क्रिया है और 
उसके फल का भागी वह होता है। 


जीव प्राणातिपात की क्रिया से ही संसार के बंधन मे पड़ा है । 
बंधन मे डालने वाला दूसरा कोई नहीं है । 

हे आत्मन्‌ ! तू ही प्राणातिपात क्रिया का कत्तों है और 
प्राणातिपात क्रिया ही बंधन है | इसे अगर रक्षा मे (जाब रक्ा मे ) 


[११६९ ] ” क्रिया-विचार 


पष्ठट दे तो मुक्ति का प्रशस्त पथ तुमे दिखाई देने लंगेगा। 
आधघात का भप्रद्याघात और गति की प्रत्यागति होती ही है ! तुम्हारा 
हाथ चलेगा तो दूसरे का भी चलेगा ही । क्षव तुम दूसरे को 
मारने के लिए हाथ उठाते हो, तो सावधान होकर सोच लो कि 
तुम अपने को ही मारने के लिए हाथ उठा रहे हो !' ,और तुम 
दूसरों की रक्षा के लिए हाथ बढ़ाते हों तों अपने लिए शान्ति का 
सागर भरते हो । तुम स्वयं अपनी रक्ता करते हो । 

बहुत्त से लोगें। का यह खयाल है कि आजकल के जमाने मे 
इस प्रकार की विचार-धारा आत्मघातक है । इससे दुनिया का 
काम नहीं चलता | यहां तो थप्पड के बदले घूंसा लगाने से ही 
काम चलता हैं. । मगर गंभीरता से विचार करने पर अवश्य प्रतीत 
होगा कि उफ़ खयाल अभ्रमपू् है। लोगो को झूठा विश्वास हो 
गया है । आज भी क्‍या ऐसे पुरुषों का सपेथा अभाव है जिन्होंने 
विशुद्ध प्रेम द्वार अपने विरोधियों पर भी विजय प्राप्त की है 
नहीं | धमेस्थानक मे, हृदय जसा कोमल हो जाता है, वैसा ही 
फोमल घअ्न्यत्र भी वना रहे---वह कोमलता जीवन ज्यापिनी 
चन जाय, स्वभाव में दाखिल हो जाय, तव काम चलता है । 
इसलिए बुद्धि लगाकर देखो कि जीव को मारना अच्छा होता है 
का जोव फो वचाना ? * 


अगर तलवार का ज़वाव तलवार से ओर थप्पड़ का उत्तर 


श्री भगवती सूत्र । [ ११७० ] 


थप्पड़ से देने पर शान्ति हों जाती होती तो ससार में अशात्त्ि 
का नाम-निशान न रहता । अनादि काल से संसार में शत्र- 
संग्राम चल रहा है, अब तक तो कभी की शान्ति स्थापित हो गई 
होती | हिसा के बदले प्रतिहिसा करने से गुलामी के वधन मे 
पड़ना पड़ता है। आज अगर किसी से पूछो तो एक ही स्वर मे 
उत्तर मिलेगा कि संसार लड़ाई से घवड़ाया हुआ है । युद्ध और 
सेहार के नये-नये साधन निकाले जा रहे है । फिर भी शान्ति 
नहीं हुईं, वरन अशान्ति बढ़ती ही जाती है। बहुत से लोग इस 
तथ्य का अनुभव कर रहे हैं, मगर चिरकालीन सस्कारो के कारण 
व अपना पथ नहीं बदल सकते । अगर हिंसा से ही संसार का 
काम सुविधापूवेंक चलता होता तो आज आप का अस्तित्व संसार 
से दिखाई न देता । अगर आप की माताने आपको मारा ही मारा 
होता तो आप की क्‍या दशा होती ? बाह्य दृष्टि से भी देखिये, तभी 
प्रतीत होगा कि यह संसार, संसार के आधार पर ही टिका हुआ 
है। अगर पूरशरूपेण अहिसा को अपना लिया जाय तो संसार में 
ल्दाई-मगड़ा रह ही नहीं सकता । 

इस प्रकार तुम अपने आप ही संसार में बंधे हो। दूसरा 
कोई भी तुम्हें नहीं बांध सकता । आत्मा स्वयं ही कत्तों और भोगता 
है। गीता में भी कहा है-उद्धरेदात्मना5उत्मानम?! अथौत््‌ अपने 


द्वारा ही अपना उद्धार करना चाहिए-आत्मा ही आत्मा का डद्धार 
कर सकता है । & “8 


[(१७१ ] क्रिया-विचार 


हिंसा के समय हृदय में कैसी लहर आती है और अहविसा 
के समय कया लहर उतन्न होती है, यह जरा अन्तर्ष्टि से देखो । 
अहिंसा की भावना हृदय को आनन्द की तरगो से भर देती है । 
वह आनन्द दूसरे के लिए नहीं, वरन्‌ स्वय अहिसक के लिए है। 
अदिसक ही उसका उपभोग करता है | इसके विरुद्ध, हिंसा से 
दुख की लहर आती है ओर वह हिंसक को ही भोगना पढ़ता है। 


कहा जा सकता हे कि कभी-कर्मी किसी-किसी को हिंसा करने 
में ही आनन्द आता है । मगर यह धारणा भ्रममय है । रात मे कुत्ते 
भीकते है और आपकी नींद मे विन्न डालते हैं। आप उन्हें रोकना 
चाहें तो भी वह नहीं रुकते । उनका भौकना आपको घुरा लगता 
है, लेकिन वे भौंकने मे ही आनन्द मानते हैं। आपकी दष्टि में 
उनका आनन्द मानना, वास्तव से आनन्द है या भ्रम है २ 


“भ्रम हैं।! 


इसी प्रकार जो लोग सार-काट में आनन्द मानते हैं, उन्हें 
भूला-भटका समझो । जो हिसाब कुत्तो के लिए लगाते हो, वही 
अपने लिए क्यों नहीं लागू करते ? भूल से जिस मे आनन्द माना 
जाता है, वास्तव मे वह आनन्द नहीं है । 


प्राण, जीवन की एक अनिवाय वस्तु का नाम है, जिससे 
प्राणी जीवित रहता है। आत्मा का नाश नहीं है, किन्तु प्राणो 


अआीभगवर्ती सूत्र [११७२ ) 


का नाश अवश्य है। प्राणों का नाश करना ही हिसा या प्राणा- 
तिपात क्रिया है । प्राणातिपात क्रिया, जीवहिंसा या आत्मघात 
कहलाती है, परन्तु यह व्यवहार की बात है । वास्तव में आत्मा 
का नाश होता ही नहीं है । किसी का धन जाने पर बह मर नहीं 
जाता, लेकिन कहता है कि मेरा प्राण चछा गया। अर्थात्‌ धन 
उसे प्राणो के समान प्रिय था । वह धनको जीवन का आधार मानता 
था । जीवन के आधार के जाने से प्राण जाने के समान दुःख होता 
है। इसलिए घनहरण की क्रिया को शास््रकार हिंसाकहते हैं। केबल 
धन हीं नही, किन्तु कोई भी वह वस्तु, जो आ॥आणी को भ्रिय है, 
उसे प्राणी स्र अलग कर देना-प्राणी का डससे वियोग करा देना 
इस हम प्राणाहसा कहते ह । 


जीव को धन क्यो प्रिय लगता है ? इस लिए कि वह धन 
को आणो का आधार मानता है। पत्थर और सोना-दोनो ही 
जड़ हैं । मगर पत्थर के जाने पर उतना दु ख न होगा, जितना 
अपना मान हुए सोने के चले जाने पर होगा । क्योकि सोने से 
प्राणी अपना जीवन सुख से वातना मानता है। 'उस सोने से 
उसकी गज पूरी होती हैं । अगर खरे से प्राणी की गज पूरी न 
होती हो तो प्राणी को उस पर ममता ही न होती | इसी प्रकार 
और बस्तुएँ-जों प्राणी को सुख देने मे सहायक होती हैं, जेसे घर 
या कपड़ा आदि कोई नष्ट कर दे, तो इससे प्राणी को दु ख'होता 


[११७३ ] . क्रिया-विचार 


है क्योझि घर का तोइना पअर्थात्‌ उसके प्राणों का आधार 
तोड़ना € । प्राणी कपड़े से जीता ही नहीं है, वरन्‌ कपड़े को वह 
प्राणा का आधार मानता है। अतएवं उसके कपड़े को फाड़ देने 
से भी उसे दु ख होगा। इसलिए यह भी दिंसा है । मतरूव यह, 
ह ऊि प्राणो को था प्राणों के लिए प्रिय किसी वस्तु को नष्ट कर 
देना हिंसा है। जब प्राणो की आधारभूत मानी हुई वस्तु का 
नाश फर देना भी हिंसा दे तो जिस प्राण के होते वह वस्तु प्रिय 
लगती है, उस प्राण का नाश करना क्या हिंसा न होगा ? अवश्य ही 
वह महाहिंसा है। इस प्रकार प्राणों के नाश करने की क्रिया को 
ही प्राणातिपात क्रिया कहते हैं । 


गौतम स्वासी पूछते ह--भगवन यह प्राणातिपात क्रिया 
० € ०.७ दे ः 
एक दूररे का स्पश होन पर छूगती दया विना स्पशे हुए ही ९ 
भगवान्‌ ने उत्तर दिया-गोतम ! स्पश होने पर ही यह क्रिया 
लगती है । 


यहा यद्द्‌ पूछा जा सप्रता है कि फ़िसी प्र,णा का महान नष्ट 
परने मे हिसा लगती है, लेकिन मकान नष्ट करते समय प्राण 
पा सपश नहीं होता। ऐसी स्थिति में यह वात कैसे लायू हो सकती 
है कि स्पश होने पर ही प्राणातिपात क्रिया छगती है ? 


इस प्रश्न दा उत्तर यद्‌ ६ कि स्पशे दीन प्रक्नर से होता है- 


भी सगवती सूत्र [११७४ ] 


मन से, वचन से ओर काय से। किसी ने मन के प्रयोग से 
किसी प्राणी को मार डाला और काय से उसका स्पर्श नहीं 
किया, वो क्‍या उसे हिंसा नहीं लगेगी ? मन से उस प्राणी को 
मार डालने का सेकल्प हुआ, इस कारण मानसिक स्पशे हुआ 
और उसे क्रिया लगी । ह 

यह तो शाल्लीय समाधान हुआ | विज्ञान से भी यह वात सिद्ध 
की जा सकती हे । जेन घमे मे एक लेश्या-सिद्धान्त है । योग 
आर कषाय की एकता होने पर कषाय से अनुरंजित योग की 
प्रवृत्ति को लश्या कहते हैं । शासत्रकारों ने कघाय आदि समुद्घातो 
का भी निरूपण किया है | कषाय का भी समुद्'घात होता है । 


एक अग्रेजी भाषा की पुस्तक देखने मे आई थी, जो आधु- 
निक विज्ञान के आधार पर लिखी गई है। उसमें कषाय आदि 
कुछ चित्र भी थे। डसम बतलाया गया था कि जब किसी व्यक्ति 
को, किसी पर क्रोध उतन्न होता द्ट तब क्रोधी के शरीर से छुरी, 
कटार, तलवार आदि शश्लो के आकार के पुदूगल निकलते हैं । 
उन्न पुदगलों का रंग लाल होता है। कहावत प्रचलित है कि क्रोध 
से आँखें लाल हो ग३। क्रोध आने पर चेहरा छाल हो जाता 
है, यह कौन नहीं जानता । इस प्रकार विज्ञान वेछा यह स्व.कार 
करते हैं कि क्रोध करने वाले के शरीर से लाल रंगके पुद्गल 
निकलते हैं । वे शल्र के आकार के लाल रंग के पुदगल, जिस 


[ ११७४ | किया-विचार 


पर क्रोध किया जांता है, उसे स्पशे करते हैं। अगर पढे दूसरा 
हो! व छ किक से 

भी पहले के समान-क्रुद्ध हो उठा तो उसके शरीर से भी ऐंसे ही 
०२ 3 ७ ७ ७ के 

पुदगल निकलते है. और दोनों के शरीरों से निकले हुए पुदगलो 
में युद्ध होने लगता है। इससे विपरीत, अगर दूसरे ने क्रोध नहीं 
कर कप किक पे 

किया-क्षमाभाव रक्खा तो जैसे जल से आग बुक जाती है, बैसे 
ही पहले व्यक्ति के शरीर से निकले हुए शत्र पुदूगल भी बेकार 
ऐे जाते हैं । इसीकारण गौतम स्वामी ने यह प्रश्न किया हैं कि 
जीव दूसरे को स्पश करके प्राणातिपात क्रिया करता है या, विना 
स्पश किये ही ? इसका उत्तर भगवान ने दिया हैं-स्परश करते ही। 


एक आदमी यहा से दूर वेठा हैं। यहा एक आदमी ने उसे 
मार डालने का विचार किया, जिससे उसे चार क्रियाएँ लग गँ । 
अगर उसने भन्नादि का प्रयाग किया तो पांच क्रियाए लगी | यद्यपि 
पह आदमी दुर--पम्वई में बैठा है और मारने का विचार करने 
वाला यहा है उसने उसे रपशे नहीं किया। लेकिन शास्त्र कहता 
है कि स्पश ऐने पर ही क्रिया लगती है, यह वात किस प्रकार 
संगत ऐ सफती हू ? यह घात दूमरी है कि फ्रिसी बात को सम- 
भाने बाला कोई न हो, परन्तु भगवान्‌ ने 'अकारण ही यह वर्णन 
नहीं दिया है भगवान्‌ फी वाणी पर आस्था रखने से कभी कोई 
ऐसा पुण्यवान्‌ भी मिलेगा जो उस घात का रहस्य आपको वतला 
देगा धर्मशार मे कश्ा है जिन दचनों के सुनने से क्षमा, अहिंसा 


श्रीभमगवती सूत्र [११७६ ] 


आदि की शिक्षा मिलती है, वह ईश्वरीय वचन हैं और जिन्हें 
सुनने से क्रोध, हिंसा आदि दुर्भावों की जागृति होती है, थे चाहे 
इश्वर के नाम पर ही क्यों न कहे गये हो, उन्हें मत सुनो । 


 क्रेध करने पर मन के पुदूगछ कहों जाते हैं, यह बात 
विज्ञानवेत्ताओं ने मंत्रों की सहायता से देस्त्ली है, मगर भगवान्‌ 
के पास मंत्र नहीं थे। उन्होने अपने ज्ञान से किस प्रकार देखा 
होगा ? इस बात का विचार करके भगवान्‌ के ब्चन पर विश्वास 
रखना चाहिए । दूरवर्तती मनुष्य का मानसिक पुदुशलों के साथ 
किस प्रकार स्पशे होता है, यह पहले बतछाया जा चुका है । 


जीव चाहे कहीं भी रहे, उसका स्पशे चाहे हो या न हो, तब 
भी उसके अ्रति बुरी भावना होने से हिसा का पाप लगता है: 
ऐसी सदूभावना अन्तः करण में उत्पन्न होने पर आत्मा का 
एकान्त हित ही होता है, अहित नहीं होता । 

वहुतेरे मनुष्य ऊपर की क्रिया करने में लगे रहते हैं, परन्तु 
अपने सन की और नहीं देखते । मन मे क्या-क्या भरा है, इस 
ओर डनका ध्यान नहीं जाता । सैकिन जब तक मन खच्छ नहीं 
>, तव तक केवलछ ऊपरी दिखावटी क्रिया साथक नहीं द्ोती । 
कहा भी है-- 


यस्मात्‌ क्रिया: प्रतिफलन्ति न भाव शून्‍्या *। 


[ ११७७ ] क्रिया-विचार 
अथौत--भावद्दीन क्रियाएं सफर नहीं होती है । कहा है- 
एक वगुला बैठो तीर ध्यान घर नीर में, 
एक लोग कहे याक्रों चित्त वत््यों रघुवीर में । 
याक्रो चित्त माला मॉय जीव की घात है, 


हा वाजिन्द दगाबाज को नाहिं मिले रघुनाथ है। 


ऐसी क्रिया से काम नहीं होता । किसी ने, जलाशय के 
किनारे पर ध्यान लगाये बेठे बगुले को देखा। उसे देख कर 
उसने कद्दा-ओहो ! यहाँ के तो पत्ती भौ योगियो की तरद्द ध्यान 
लगाते हैं | बगुला ध्यान लगाये बैठा था, मगर मन के भाव कहो 
छिप सकते थे ? जब तक मछली नज़र न आती तव तक वह 
ध्यान में बेठा रहता और जसे दी मछली नजर आई कि उस पर 
भापटता 'मोर उसे सार खाता | इसी प्रकार बहुत से लोग मुँहपत्ती 
योच फर या तिलक लगाउर, वकध्यानी वनर्र लोगो को ठगते 
है । लोग उसे वय्ध्यानी समझते हुए भी लोभ-लालच आदि 
से प्रेरित होऊर उपेक्षा करते हैं । मगर शाख तो ऐसे लोगों को 
मिथ्याचारी ही बद॒ता है। 


शारर बटता हूँ--दुर्भाय से प्रेरित होसर अगर मन से भी 
ज्िली जीव का स्तश्च करोगे तो पाप होगा । हां, अपने ध्यान में 


भरी सगवतीसूत्र [ ११७८ ] 


भग्म रहे, पाप की और मन न जाने दे, तो पाप से बचाव हो 
सकता है | 


तदनन्तर गौतम स्वामी पूछते हं-भगवन्‌ ! प्राणातिपात क्रिया 
एक दिशासे स्पश होने पर रूगती है या छुहो दिशाओं से स्पशे 
होने पर ? 


यहा एक आशंका और खड़ी की जा सकती है कि एकेन्द्रिय- 
प्ृथ्वीं काय आदि-जीबों के सन भी नहीं होता-वे मन से भी 
किसी दूसरे जीव का स्पशें नहीं करते, फिर उन्हें हिसा कैसे 
लगती हैं ? इसका समाधान यह है कि एकेन्द्रिय जीवो के केवल 
द्रव्यमंन-संकल्प विकल्प करने का नहीं है, किन्तु मन की एक 
अस्पष्ट मात्रा उनमे भी पाई जाती है । अंधे पुरुष के ऑख न 
होने पर भी जेसे वह पचेन्द्रिय कहलाता हैं, उसी प्रकार उस 
धयस्पष्ट मन के कारण उन्हें भी एक अपेक्षा से मन वाला कहा 
जा सकता है, एकेन्द्रिय जीव में भी प्रशस्त या अप्रशस्त अध्यवसाय 
होता है । अध्यवसाय के कारण ही उन्हें प्रणातिपात क्रिया छगती 
हैं। अध्यवसाय क़्या है और उनमे क्रिस श्रकार होता है, यह 
नहीं जान सकते । इस के लिए अहेैन्तो के वचन पर ही विश्वास 
करने से काम चल सकता है। 


जीव को कितनी दिशाओ से स्पर्शी हुई क्रिया लगती हैं, इस 


[११७६ ] क्रियानविचार 


विपय में छः दिशा ओर तीन दिशा का अन्तर हैं। लोक कहीं 
से ऊफम चौंडा ह कहीं ज्यादा चौडा है । त्रस ना में रूने वाले 
जीवो को छह दिशाओं की क्रिया लगती है, लेकिन त्रसनाड़ी के 
' बाहर सथावरनाडी के कोने मे रहें हुए जीव को जघन्य तीन दिशा- 
आओ में स्पष्ट क्रिया लगती है ओर उत्कृष्ट छह विशाओ में स्पष्ट । 


गोतम स्वामी पूछते हे-भगवन्‌ ! प्राणातिपात क्रिया करने 
से लगवी दे या बिना किये ही लगती है ? भगवान ने फर्माया-- 
गांतम ' करने पर ही लगती हैं, विना किये नहीं लगती । 


इस पर 'प्राप कह सकते हैँ कि-तव तो अपन हाथ से कोई 
साधध क्रिया न करें, तो वस पाप से बच जागगे। अपने हाथ 
पु ० ड दू ० 5 पी. 
से रोटी बनाने मे क्रिया लगती ह दूसरे से बनवा लेने मे क्या 
फप ऐं ९ 


कई लोग की यह मिथ्या कल्पना है कि दूसरे की बनाई 
हुई सिधी रोटी खा ली. स्तय हाथ से नहों बनाई तो क्रिया नही 
लगती । फ्योझि शार में वहा ह कि करन वाल को ही क्रिया 
लगती है। एसा सममन वालो को यह थात ध्यान मे रखना 
घाटिए झ्लि जो वस्तु नुमन खार या छाम में ली ओर जो तुम्हारे 
एरेश्य से बनाई गई ह बह भले ही तुमने न बनाई हो दूसेर ने 


हैं «अंग ८ की: के बा के ७ न ढ ० 
ही दना३ हो. हे तन उट धनाई हुमने ही है। जा रोटी तुम 
टी 


भ्री भगवती सूत्र [११८० ] 


खाई, या जो चीज काम में ली, उसके लिए तुम यह भले ही 
कहो कि यह चीज दूसरे ने बनाई है, मगर उस चीज की क्रिया 
तुम्हे भी लगेगी, क्योकि उसमे तुम्हारा निमित्त हैं । उसे खाने 
या काम में लाने से परोक्ष रूप में तुमने प्रेरणा की है। अगर 
ठुम बनाने वाले से कद्द देते कि मेरे लिए मत बनाना, मैं किसी 
दूसरे प्रकार से निवोह कर लूंग़ा, तब तो बात दूसरी है। लेकिन 
ऐसा न करने पर जो तुम्हारे ही लिए बना है, उसे काम मे लेना 
या खाना ओर फिर यह कहना कि हमने यह क्रिया नहीं की, यह्‌ 
क्रिया से बचने का अ्रसफल वहाना है, केवल अपना मन-बह- 
लाना है। अलवत्ता, जिस क्रिया के करने में मन भी नहीं लगाया, 
वचन भी नहीं लगाया ओर काया भी नहीं छगाई, वह क्रिया 
अवश्य न लण्गी ! 


श्रव आप कहेंगे कि, 'करना, कराना ओर अनुमोदन करना, 
यह वीन भग है: अगर क्रिया स्वयं न की तो एक भंग से तो 
बच गये ? अगर हमने एक करण एऊ योग से त्याग किया है तो 
वह त्याग भंग नहीं हुआ ' 


हमस प्रकार का विचार करके कई लाग घरकी बनी रोटी न 
खाकर हलयाई की दुकान की खाना अच्छा सममते हैं । उनकी 
समम यह है कि घर पर खाने से क्रिया लगती हैं ओर हलवाडे 
दी दुकान में दूसरा बनाता है, इस लिए क्रिया नहीं लगती। 


(११८१ | क्रिया-चिचार 


मणर यदि इस प्रकार ऊपरी ह्ृष्टि से ही देखा जाय तो घर में भी 
आप रोटी नहीं घनाते, ल्री बनाती है। पर चाहे हलवाई की 
दुकान से परीद कर खाओ, चोहें घरकी सत्री की वनाई खाओ, 
क्रिया अवश्य लगेगी। मन के परिणाम जैसे होंगे, जेसी क्रिया 
लगे पिना नहीं रह सकती । 

श्राप यह इच्छा नहीं करते कि हमारे लिए रेल चले | वह तो 
यों भी चलती ह्‌ | आप उसमे बैठे या न वबेठे, रेल चलेगी ही । 
आप केपल टिकिट लेकर उसमें घठ जाते ६, फिर भी क्रिया लगती 
या नहीं लपती ? इसके सिवा रेलतो रोजही आती-जाती है, आप 
ने अपने लिये नद्दी चलवाई है, और घल गाड़ा झयप उपन ही लिए 
जुतवाकर पहीं जाते हैं, तो इन दोनो में से अधिफ क्रिया किसमें 
लगती ऐ ९ 


ध्स्ल्मेः 


ऊपर से ठो रेल दी क्रिया शायद थोड़ी मालूम हो । और 
दोए यह भी समभलते कि बहुत से आदमी रेल में वेठत हैं, इस 
लिए घोड़ी-धोड़ी फ्रिया सब के टिस्से मे आजायगी, लेगिन शास्त्र 
यद नहीं परठा । शास्र बहता हूं कि रेल बेठने बालों के लिए 
परी ६. आतठणय सथ घेठने यालो पों रल पी क्रिया लगती हू । 
इसी प्ररार हर वी दुझान एर सीठाए रूरीवदारों ह लिए ही 

प्म़ो अत या ह्र्र 0 पका विज कि 

मी /। उसे ऐसे देरर हो लेता ह, इसे मिठाई पनान ही छिया 


भरी भगवतालसूत्र [ १श्८२ ) 


लंगेगी । घरके चूल्हेमे ओर हलवाई की भट्टी मे यो भी बहुत अंतर 
है। श्रावक के घर लकड़ी, जल आदि सामग्री का विवेक रक्खा 
जायगा, मगर हलवाई के यहां यह विवेक कहां ? 


कभी कभी अपने हाथ से काम करने मे जितला पाप होता 
है, उसकी अपेक्षा दूसरे से काम कराने में अधिक पाप होता है। 
एक बार भेरे सांसारिक मासाजीने दावत दी। उस समय में/आठ 
दस वषे का था । मासाजीने सुमसे संग की पत्ती, लाने को कहा-।' 
उस समय संग का ठेका नहीं था। बाड़े मे ही बहुत-सी भंग: 
लगी थी। में बच्चा था । नहीं जानता था कि कितनी भग की - 
पत्ती से.काम चल जायगा । बच्चों को तोड़ने-फोड़ने का काम : 
सभावतं: रुचिकर होता हैं। में कुंत का खोला' भर कर भंग की | 
पत्ती तोड़ लाया । मामाजी को थोड़ी-सी पत्ती ही चाहिए थी। * 
उन्होंने कहा-क्यों ढेर पत्ती तोड़ लाया | में ' सकपका ? कर रह 
, गया आर धीरे से कहा-सुके क्‍या पता था । 

मामाजी एक स्थानीय धार्मिक सेठ से ऐसे मामलो में बहुत 
डरते थे और उनसे लुक-छिप कर ही भंग काम मे लेते थे । 
अतएवं आवश्यक संग्र रखकर शेष छिपाकर फेक दी । अब आप 
विचार कीजिये कि भंग की सबपत्ती तोड़ ने का पाप मार्माजी को 
लगा था नही ? अगर वे खय तोड़ कर लाते तो आवश्यकतानुसार 
ही तोड़ते ओर व्यथ के पाप से बच सकते थे । ह 


(+१८३ ] फ्रिया-विचार 


सारांश यह हे कि अपनी काया से काय न करने कारण के उस 
समय तक दिसा से नहीं बचा जा सकता, ज़बतक उसके करने 
म प्रत्यक्ष या परात्ष रूपसे प्ररणा-अनुमोंदना है| विच्रेक रखने पर 
है क्ियासे बचाव हो सकता है | चहुत--सी श्राविकाएँ सामायिक 
ते करवी 5, भगर उनसे पृछा- जाय, कि ज़ल छानने झी विधि 
फ्या है, तो का देगी-नाकऊरनी जाने ! वे समझती हैं, कि रोटी 
न घानाने से आर परिट वो हाव न लगाने से हम क्रिया से 
घपच पट । 


आपको प्रवृत्ति बुरी ही घुरी लगती है, परन्तु सत्पदृत्ति के 
विना निएत नहीं हो सऊती । प्रवृति मे विधेक रखने के लिए ही 
पर उपदेश दिया ज्ञारहा ह । यहा सत्य या उस्दश विया तो कथा 
एुपान पर उसका पालन नहा >रत ? अबर बहा खय 'असत्य 
भाषण ने स्रके, दूसेर पर असल भापण या भार हालडेगे ता 
यह झात्मदयना शोगी । येतएुपय लिया से पचन हे लिए खिवेक 
से पाम लसा चाहिए । 


शिया प्रस से हागनी € याविना जिय लगदी है, इस प्रश्न के 
पर में नगरान ने फाझया है जिन से शिया लगती है पिना 
विए, मरी लगती । 


द्र्यर पी घ 
शव 3उरर पर पट ग दिया जा 


हो हद शारर से एफ 


2 


|] 


श्राभगवतती सूत्र [११८४] 


जगह तो लिखा है कि जीवन को चोदह राजू लोक की क्रिया लगती 
है और यहां कहा गया कि करने से छगती है, विना किये नहीं। 
इस परस्पर विरोधी कथन में से किसे वास्तावेक माना जाय ? 
जिन जीवो का हमें ध्यान भी नही है, जिनका स्मरण भी नहीं है 
उनके सम्बस्ध मे हमे क्यो क्रिया लगती है ? इसके उतरमे ज्ञानी 
कहते हैं कि बहुत-सी बाते तुम्हे नहीं दिखती। तुम उन्हे नही जानते। 
घुम्हारी शक्ति क्‍या है यह वोध होने परही तुम ऐसा तर्क कर सकते 
हो । अगर तुम्हे लोक के सबजीबो की क्रिया न लगवी होती तो 
जबदैस्ती लगाने की क्या आवश्यकता थी ? ऐसा करने से किसी 
को क्‍या लाभ था ? जिन महापुरुषो ने पूरणता की स्थिति प्राप्त 
कर ली है, उन्हे उपदेश की आवश्यकता ही नहों । उपदेश उनके 
लिए ह भी नहीं । अपूण स्थिति वालों के लिए ही उपदेश [दिया 
जाता हैं। ऐसे लोगो को धम के संबंध में अगर कोई तर्क उपजे 
तो उसका समाधान करना उचित है । जहाँ तक धरे का संबंध 
है, तर्क को प्रधानता नहीं देना चाहिए । मगर उत्पन्न हुए तर्क का 
समाधान न करना भी अनुचित है और बाल की खाल निकालने 
की कुचेष्टा करना भी अनुचित है । एकान्त तर्क ही तक पर तुल 
जाने से नास्तिकता आती हैं। हा, तर्क शाक्ति को भी धम में 
उचित स्थान है, मगर नास्तिकता जनक तर्क द्वानिकारक ही है । 
वास्तव में त्कें इतनी अस्थिर और चंचल है कि वह कहीं ठहरती 


| ६(१८< ] क्रिया-विच/र ९ 


नही और सभी कुछ इन्द्रियो और बुद्धि द्वारा समझना चाहता 
६ | मगर मनुष्य करा सास इतना कम है कि बहुत-से सूक्ष्म 
तत्य-जो 'प्रमुमयगम्प ही होते ६, उसझी पकड में नहीं आते । 
इस फारण अश्रद्धा, सयश आर मोद्द उत्पन्न हेता है और चित्त 


हक 


हे है. 
पी यद मूहृताए 'मात्म विनाश हा फारण होती है । 


शानिया ने किया लगने के पॉच पारण बतलाये हैं । चाहे 
यह फार्ण शान में हों या नहीं, परन्तु इन पोंच शक्तियों स 
पर्म-यध पी फ्रिया चसवर जारी रहती है। बद पॉच फारण यह 
हैं --मिथ्यपात्व, 'अधिरति, प्रभाद, बपाय, आर योग । इन पॉच 
फारो से जीव-रपी तालाय भे कम रुप, पानी आता है। ययपि 
रूसी % आगमन के यद पोच द्वार है, तथापि ऊये आने दे उसने 
भें ही, विना फिय नही मात । यार जिला विय उर्म गन छप 


ता 


दा उए पत्वर आर जारासदा ॥ भा कमबब रान लग । 
'दिना पीधा लत नहीं। किया झमेस होथ। कर्म झूमाया 
शापणा, पऐपा सुझ दु गए ताप । एम समारत सन स्थिर वरा ।! 


नम 


ऊ दा ् 5 5 5 न तू 
पद सनन्‍र॒त यह होता ॥ कि सिश्यात्य ज्ञा फरिया से लादट 


जग 


है 


शा] काय रो जिया हगठी ६, सा पेन ? इस सेबव ने डचि 


है (२ स्ररतान छात्र ररर एश्यातत वा वहरशानए रयय। 


हे । 


बी शी 
हिपर नध्यार वंदया नाश न हर।। ना वन राग 


जै 


श्री भगवती सूत्र [ ११८६ |] 


लगेगी ही । घमे के शास्त्रों ने मिथ्यात्व का तिरस्कार करके यही 
कहा है कि करोड़ो वषे तपने पर भी आस्मज्ञान के बिना मोक्त 
न होगा। क्यो कि जब तक आत्मज्ञान न होगा, कर्म बँधते 
रहेगे-ओर- जब तक कम बँधते रहेंगे, मोक्ष नही होगा । 


4 


उदाहरणाथ, कल्पना कीजिए, एक आदमी अपराध को 
अपराध समझ कर कारणवश करता है । दूसय आदमी पागल 
है । बह अपराध को अपराध नहीं मानता । वह भी वही अपराध 
करता है। इन दोनो के अपराध का परिणाम क्या होगा ? 
अपराध को अपराध समभकृर करने वाले को कानून के अनुसार 
नियत सजा मिलेगी, मगर पागछ को तो पागल खाने में ही बंद 
कर दिया जायगा। पहला व्यक्ति नियमित अवधी पर छुटकारा पा 
जायगा, मगर पाधल के लिए कोई अवाधि निश्चित नहीं है । 
उसकी सजा का अन्त तभी होगा, जब उसका पागल्पन दूर हो 
जायगा । इसी प्रकार मिथ्यात्व का पाप बहुत बड़ा है। इस पाप 
का अन्त नही है । 


क्न 


मिथ्याज्ञान नष्ट हो गया, सम्यगूज्ञान प्राप्त हो गया, अत 
अब्रत की समझ आगई, फिर ब्नत क्यो नहीं स्वीकार करते ? 
न स्वीकार करोगे तो अब्नत की क्रिया लगेगी ही । 

मान लीजिए, आपने देव लोक के रत्न लेने का त्याग नहीं 
किया है । ऐसी स्थिती से अगर कोई देव देवलोक के रत्न लाकेर 


[ (१८७ ] क्रिया-विज्यार 


आपकनो दे तो आप इकार करेगे ? आप यहीं सोचेगे कि इन्द्ते लन 
मे क्या एफ है ? मैंने इन्हे लने हा त्याग नहीं किया ह। आप 
इन लेलग | अगर ल्यागा हुआ है तो आप उन्हे झदापि न लेग । 
या न लेना प्रत का ही प्रताप है । 'झओोर व्याग न होने पर ले लेना 
ही कमी आन का मांग ७५ । यही अब्नत की क्रिया कहलाती है । 
घाह आपका विचार दो या न हो, परन्तु जिसका त्याग न होगा 
उसके लने मे आए डथत हा जांएंग । अतपद अदब्रत की क्रिया 
मे बयन के लिए व्याप करना नितान्त आवश्य् है। 


तीसरी क्रिया प्रमाद सम्बन्धी 6 एक घटना सुनी थी किसी 
समय उट्यपुए-जैल मे एक बुदिया अपराधिनी आई थी। बुढिया 
बेटी थी आर पह्रेदार ऐो साद आगई । वह ततावार सेटी पर 
टांग पर सोगया । सिष्ी ो यद ग्याल नदी था कि बुढिया 
गरी तलदार लेशर अपन आपवो मार लेगी, न उसऊी यह 
भावमा ही थी वि बह मार ले ! मगर उस बुढ़िया झो न जाने 
दया सूभी हि इसने पहरदार दी तलवार उठाई आर आत्म हत्या 
बरने छगी / बुटिया शो तरवार चल्यन का छान नहीं था अन्य 
उसने तहाशर दी मगौंक गंल में घसाः ली । इस कारण यह मरी 
में गही हाय-हाय करने लगी । उसझी अाबाज सनयर पह्रेशा 
शाम हा । एसने सुट़ियासे तलशर एन सने। गुर्दमा अडालत 


# गंदा और दाह में इस मिराही जो भी सप्य मिलो 


को भंगवतीसूत्र, [११८८ ] 


सिपाही की' भावना यह हीं थी कि बुढ़िया मेरी तलवार से 
आत्महत्या करने का यत्ल करेगी, फिर भी सिपाही को सजा मिलने 
का क्‍या कारण है ? वास्तव मे सिपाही को उसकी गफलत के 
लिए सजा मिली । सावधानी न रखने से-गफलछत करने से सजा 
मिलने के सेंकडो उदाहरण मिल सकते है । यही बात शाख्रीय 
भाषा से प्रमाद के विषय से कही जा सकती है । संसार में प्रमाद 
के लिए मिलने वाली सजा क लिए तर्क-बितक नहीं किया जांता 
मगर शास्त्रों मे कल्याण के लिए जो बात कही गई है, उसमें तर्क « 
किया जाता है ? 


आत्मा में एक प्रवल ब्रिकार है, जिसे 'कपषाय कहंते हैं । जैसे 
विकारकारक वस्तु का सेवन करने पर वह अपना असर दिखाती 
ही है, इसी प्रकार कपाय करोगे तो डसके परिणामस्वरूप करे भी 
आयेगे ही । आत्म ज्ञान होने पर कपाय भी शन.--शने. नष्ट 
हो जाते हैं । 

पांचवां कारण भोग है. जिसमे कपाय शेप नहीं रहा है-जों 
वीतराग हो गया है, उसमे भी यदि योग की चपलता है तो योग 
की क्रिया उसे लगेगी । जबतक मन, वचन, काय का परिस्पदन 
होता ह-डनम हलचल रहती है, तवतक किसी न किसी तरह दूसरे 
को पीड़ा पहुँचती ही है ओर जबतक अपने द्वारा दूसरों को पीड़ा 
पहुँचती है, नवतऊ मोज्ञ कैसे हो सझ्ता है ? योग न ही तो कर्म 


(8£१5६ ) क्रि्म-विचार 


या प्यापधिश-आम्य भी नहीं होगा सबर यर सभव नदी ह 
हि योग ही और कम-ब्रथ ने हो ' हा, कपाथ के अभावमे सिर्फ 
गाष के निर्मित ले स्थितिय्य ओर 'प्रमुभाव बंध नहीं होठ 
प्रदाति आर प्रदेश घघ ति गना है । से प्रकार कपाय 
॥ जान पर आर आत्मा या प्यनन्त थोय प्रक्त्ट हो जाने पर भी 
यात के प्रारण श्िण लगती  । तय बपाय युक्त योतो की प्रर्मत्त 
नो प्रभ पनधन जा काग्णा ह ही) 

मल पर हि भा किसी छा मालूम हा या नहा, 
आरा उद दिया बरता € तब प्रिय छपती ह। पिना फ़ियि 
दिया नदी लगती | 7. अगर 'प्रात्म गफहत से क्िय दरवा 
दा शपलत से परने फा पाप लगगा फोर जानरर हरेगा तो 


सानरर बरन त्ञा पए लगा | शरणय झौगगर (प्राण ने सना 
एं है| रायधाना रगना था!ए 


श्री भगवतीसूतर [११८८ ] 


सिपाही की' भावना यह नही थी कि बुढ़िया मेरी दलवार से 
आत्महत्या करने का यत्ल करेगी, फिर भी सिपाही को सजा मिलने 
का क्‍या कारण है ? वास्तव मे सिपाही को उसकी गफलत के 
लिए सजा मिली । सावधानी न रखने से-गफलत करने से सजा 
मिलने के सेंकड़ो उदाहरण मिल सकते है । यही वात शास्त्रीय 
भाषा से प्रमाद के विषय से कही जा सकती है । संसार मे प्रमाद 
के लिए मिलने वाली सजा क लिए तक्क-वितक नहीं किया जांता 
मगर शास्रो मे कल्याण के लिए जो बात कही गई है, उसमें तर्फ 
किया जाता है ? 


आत्मा से एक प्रवल विकार हे, जिसे 'कषाय कहते हैं । जैसे 
विकारकारक वस्तु का सेवन करने पर वह अपना असर दिखाती 
ही है, इसी प्रकार कषाय करोगे तो डसके परिणामस्वरूप कम भी 
आयेगे ही । आत्म ज्ञान होने पर कषाय भी शनः--शने, नष्ट 
हो जाते है । 

पांचवां कारण भोग है ' जिसमे कषाय शेष नही रहा है-जों' 
बीतराग हो गया हैं, उसमे भी यदि योग की चपलता है तो योग 
की क्रिया उसे लगेगी । जबतक 'मन, बचन, काय का परिस्पंदन 
होता है-ढनमें हलचल रहती है, तबतक किसी न किसी तरह दूसरे 
को पीड़ा पहुँचती ही है और जबतक अपने द्वारा दूसरो को पीड़ा 
पहुंचती है, तबतक सोक्त कैसे हो सकता है ? योग न हो तो कम 


शा श 
[ ११८६ ) क्रिया विचार 


का ईर्यापथिक-आख्रव भी नहीं होगा, मगर यह संभव नहीं हे 
कि योग हो और कमें-बध न हो | हां, कपाय छे अभावमे सिर्फ 
योग के निर्मिच्त से स्थातिबथ और अनुभाग बध नहीं होता, 
प्रकृत्ति और प्रदेश घध ही होता है । इस प्रकार कपाश्न के क्षय 
हो जाने पर और आत्मा का अनन्त वीय प्रकट हो जाने पर भी 


योग के कारण किया लगती है। तब कषाय युक्त योगो की पर्वृत्ति 
तो कम बन्धन का कारण है ही । 


मतलब यह हैं कि चाहे किसी को मालूम हो या न हो, 
आत्मा जब क्रिया करता है तव क्रिया छगती हैं। बिना किये 
क्रिया नहीं लगती । हा, अगर आत्मा गफलछत से क्रिया करेगा 
तो गफलत से करने का पाप लगेगा और जानकर करेगा तो 


जानकर करने का पाप रंगेगा । अतएवं अगर क्रिया से बचना 
है तो सावधानी रखनी चाहिए । 


गौतम स्वामी पूछते हँ-भगवन्‌ ! अगर क्रिया करने से ही 
लगती है तो अपने करने से लगती है, दूसेर के करने से लगती 
बज कक ० ० शक प पु 

है या अपने और दूसेर-दोनों के करने से लगती हैं ? इस प्रश्न 


के उत्तर मे भगवान ने फमोया-हे गौतम अपने करने से लगती 
है, दूसरे के करने से नहीं लगती । 


+ 
४7 ॥ 


कोई यह तके कर सकता है कि अग्रर एक पाप दो व्यक्तियों 
नें मिलकर किया तो व्यापार के नफे के माफिक पापमें भी हिस्सा 


श्री भवबंती सूत्र [११६० | 


क्यो नहीं हो जाता ? बंदुत से' लोग इसी प्रकार के विचारों से 
सीधा लेकर खाते और सीधा लेकर पहलने की गड़बड़ मे पढ़े हैं 
लेकिन जबंतक आदमी अपने आपके सहारे न होगा, तबतक गड़- 
बड़ नही मिटेगी । पाप के हिस्से होने का कानून संसार-व्यवहार 
में भी नहीं है । राजकीय नियम यह हैं कि यदि एक अपराध चार 
आदसी मिलकर करे तो डन चारो को ही अपराध का पूरा पूरा 
दंड दिया जाता है । दंड में हिस्सा चांट को स्थान नहीं हैं । 


 कत्तों, कमे और क्रिया, तीन अलग-अलग वस्तु हैं | इन 
तीनों के समुचित सहकार से काये ह्वोता है । जिसके करने से ' 
क्रिया दो वह कत्तो कहलाता है । अगर कत्तो न हो तो क्रिया 
नहीं हो सकती । कत्तो चाहे अधिक हो, परन्तु क्रिया के पाप में ४० 
भाग नहीं होगा । प्रत्येक कत्तो को उसके आशय के अनुसार पाप 
लगेगा । पांप का बेंटवारा नही होगा । अगर पच्चीस आदमियों ने 
मिलकर कोई अपराध किया है तो इन सब की जांच अलग-अलग 
होगी कि किसने किस नियत से अपराध किया है ? फिर जिसने 
जिस नीयत से अपराध किया होथा, उसे डसी के अनुसार 
दण्ड दिया जायगा। इसी भ्रकार शासत्र का कथन है कि पाप का 
भाग नहीं होगा, किन्तु अपने-अपने अध्यवरसांयों के अनुसार 
सब को फल भोगना पड़ेगा | पच्चीस आदमी मिलकर अगर 
एक मनुष्य की हत्या करते हैं तो पच्चीसों को क्रियाएँ लमेगी। 


[११९१] क्रिया-विचार 
हां, अगर इन पच्चीस आदमियों मे पांच आदमी जबरदस्ती 
शामिल कर लिये गये हैं उन्होंने मारने में भाग नहीं लिया है, 
तो उन्हें क्रिया नहीं लगेभी । ढुनिया का कानून अपूर्य है ओर 
ज्ञानियों का कानून पूर्ण है। जब अपूर्ण कानून भी दड'के हिस्से 
नहीं करता तो पूरे कानून क्यों हिस्से करेगा ! सारांश यह है कि 
जो जीव जिस भाव से, जेसी क्रिया करेगा डसे डसी प्रकार का 
फल भोगना पड़ेगा । आत्मा अपने ही किये का फल भोगता है । 
दूसरे के पापो का फल नहीं भोगता। 


जब अपनी व्रत्तियां आप में नही रहती--आत्सा अपने 
स्वभाव में स्थिर नहीं रहता, तब आत्मा पाप क्रिया करता हैं ) 
अगर बाहर जाने वाली जृत्तियो को आत्मा की ही ओर मोड़ 
लिया जाय तो पाप होने का कोई कारण नहीं है । 


इसके पश्चात गोतस स्वामी पूछते हें--भगवन्‌ !' आत्मा 
प्रालाठिपात क्रिया अनुपूर्ती से करता है या अनानुपूर्वी से 


हाथ में पांच उँगलिया हैं। उन्हे.एक के बाद दूसरी, दूसरी के 

वाद तीसरी इस प्रकार क्रम से ग्रणना करना अनुपूर्वी है। इसे पूर्वा- 

नुपूर्वी भी कहते हैं । इस ऋम को उलट देना अर्थात पाचवी 

बोथी, तीसरी इस प्रकार गिनना पश्चानुपूर्वी है। और किसी 
प्रकार का क्रम नहीं होना अनानुपूर्ती है । 


श्री भगवती सत्र [ ११९२ ] 
४ सा 


ग्रोतम स्वामी के प्रश्न का भगवान्‌ ने उत्तर व्या* आत्मा 
अनुपूर्वी से प्राशातिपात क्रिया करता हैं, क्रम को छोडकर 
नही करता । 

ज्ञानी पुरुषो ने इस क्रम का हिसाब किस प्रकार लगाया है, 
यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता, परन्तु आत्मा क्रम से 
क्रिया करता है, संभवत. यह अथ निकलता है। अर्थात आत्मा मन 
से भी क्रिया करता है, वचन से भी क्रिया करता हैं और काम से 
भी क्रिया करता है | इस प्रकार किसी से भी क्रिया की जावे मगर 
अध्यावसाय के बिना क्रिया नहीं होती । अध्यवसाय के साथ चाहे 
मन हो, वचन हो या काम हो, लेकिन अध्यवसाय के चलने पर 
ही मन, वचन और काम चलते है । अध्यवसाय के साथ जब 
कोई क्रिया की और चलता है तो पहले पास के कर्मदालिकों को महण 
करता है। उदाहरणाथेै--चिकने घड़े पर पहले पास की रज लगेगी, 
फिर दूर की लगेगी । इसी प्रकार राग- द्वेष की चिकनाई से जीव 
जिन कमदलिको को ग्रहण करता है, वे क्रम से ही ग्रहित होतिहँ, बिना 
ऋम के नहीं आते | यह अथे मेने अपनी समझ के अनुसार किया 
है तत्व॑ तुके वलिगम्यम्‌ । 

- गौतम स्वामी “पूछते हैं--भगवन्‌ ! जीव जो प्राणातिपात 
क्रिया करता है, वह क्रिया अनुक्रम से की गई है, ऐसा कहा जा 
सकता है | इसके उत्तर मे भगवन्‌ ने फर्मोया--हां, गौतम ! कहा 
जा सकता है । 


[११६३ ' - ह क्रिया-दिचार 


हा 


यह प्राणातिपात किया का समुचय बिचार हुआ, लेकिन 
भगवान के यहां एक का विचार हो और एक का न हो, यह नहीं 
हो सकता । पूँणी पुरुष के समक्ष किसी भी प्रकार की अपूर्णता 
नहीं उहर सकती । सर्धज्ञ के सिद्धान्तों में सभी का उचित विचार 
किया जाता है । 


7 रू ०० + चए + । मै ७ 
फिर गैतम खासी पूछेते हैं--भगवन्‌ ! नरक, के जीव 
प्राणातिप त क्रिया करते हैं १ 


भगवान्‌ ने फसोया--गोतस ! हा, .करते हैं । शेष सब 
प्रश्नोत्तर पूर्वाक्त सामान्य जीव क़े कथन,क्रे समान ही समझना 
चाहिए, मगर नारकी जीबो:के सम्बन्ध में छह दिशाओं का ही 
स्पशे कहता चाहिए । त्रस-नाड़ी में होने के कारण आलोक के 
अन्तर का व्याधात यहां नहीं होता । 


एकेन्द्रिय के पाच दस्डको को छेड़कर शेष सब दण्डकों के 
सम्बन्ध मे नारकियो के समान ही कथन सममभझना चाहिए । 
एकेन्द्रिय मे समुश्य जीव की तरह छह दिशाओं ओर तीन 
दिशाओं का स्पश कहा गया'है । एकेन्द्रिय को तीन दिशा की 
क्रिया भी ऊुगती हैं, चार की भी लगती है और पांच की भी 
लगती है । उत्कृष्ट छुह दिशा की क्रिया तो है ही | 


हि [० बडे || लत के 
अब गातम खामी पूछते हे--भगवन्‌ ' प्राणातिपात से ही 


हु 


श्राभगवर्ता सूत्र [११६४ ] 


क्रिया लगती है या ओर किसी तरहद्द से भी क्रिया लगती है ? 
भगवान्‌ ने फमोया-दे गोतम ! अठारह तरह से क्रिया लगती 
है। प्राणातिपात के समान ही शेष सत्तरह स्थानों को भी समझ 
लेना चाहिए । 


प्रणातिपात क्रिया के समान म्रपावाद की क्रिया के भी 
प्रश्नोत्तर समभना । जैसे-भगवन्‌ ! क्‍या जीव मृषावाद की क्रिया 
करता है ? भगवान ने उत्तर दिया-हां, भोतम ! करता है । 

साधारण भूठ तो सभी की समझ में आजाता है, परन्तु 
तात्बिक ( तत्व से सम्बन्ध रखने वाले ) भकूठ को समझ लेना 
इतना सरल नहीं है । घड़े को घढ़ा कहना, कपड़ा नहीं कहना 
यह साधारण सत्य हैँ | घड़े को घड़ा कहने की बात व्यत्रहारिक 
है, परन्तु पारमार्थिक दृष्टि से देखना चाहिए कि पकान्त दृष्टि से 
घड़े को घड़ा समझा आर कहा है या शअनेकांत दृष्टि से ? घटके 
कारणों को प्रतिपत्ति मे कोई विपयास तो नहीं है ? उदाहरणाथ 
प्रश्न किया गया कि घट की उत्पत्ति कहां से हुई है ? उत्तर होगा- 
कुंमार से | तब पूछा गया-कुंमार उपादान कारण है? या निमित्त 
कारण है? अगर किसीने कुंमार को उपादान कारण कहा तो सममिए 
कि यह कथन मिथ्या है। क्योकि उपादान कारण पहले तो कारणरूप 
होता है फिर कत्तो और निमित्त कारण के व्यापार से खये कार्ये- 
रूप में परिणत हो जाता है। जैसे कपड़ा सूत से बना है, अतः 


(११९५ ] क्रिया: विचार 


सूत, कपड़े का उपादान कारण है, क्योंकि सूत, जुलाहे ओर 
करधा आदि निमिसत कारणों के संसगे से स्वयं.दवी कपड़े के रूप भे 
प्रिणत हो जाता है । अगर सूत के आगे चल कर विचार करें वो 
रुई उपांदान कारण ठहेरेंगी और सूत उसका कांये होगा। इस 
प्रकार आंगे बढ़ते जाने पर अन्त में विवाद खड़ा हो जाता हैं । 
जैसे-प्रश्न किया गया-रुद कद्दां से आई ? उत्तर मिला-मिट्टी से 
फिर प्रश्न हुआ-मिद्ठी कहां से आई ? उत्तर मिलेगा-परमारु 
से | यह अन्त हुआ । इस पर प्रश्न उपस्थित द्वोता है-परमारु 
कहां से आये ? इस प्रश्न के उत्तरेंम मतभेद होता है कोई कहता 
है-इश्वा से, कोई कहता है परमारु सदेव विद्यमान रहते हैं । 
इस सम्बन्ध मे ज़ेद धस्म की मान्यता यह हैं कि जैसे जीब 
अनादि से है उसी प्रकार पुदगल द्रव्य भी अनादिसे हैं । इश्वर- 


वादी जैसे ३श्वर को अनादि म्रानते हे. उसी प्रकार पुदूगल को 
अनादि मानने में कोई बाधा नहीं दिखाई देती । 


है 


मतलब यह है कि घड़ा कुमार ने बनाया है, यह -तो सभी 
कहेंगे, मगर उसका कारण-परस्परा पर-उसके मूल पर विचार 
करने पर अ्रनेक प्रकार के विवाद उर्पास्थित हो-जाते हैं, यद्यपि, कई 
ऐसे दशेन शा््र भी हैं जो घड़े-को काल्पनिक मानते हैं. और 
घड़े! की तरह अन्यान्य पदार्थों को भी कल्रना ही सममते हैं । 


'डनके अभिप्राय'से ज्ञान या ब््ष के अर्तिरिक और किसी भी 
'प्रदये का प्रास्तव में आत्तित्व नहीं है। 


श्रीभमगवती सत्र [११६६] 


निमिक्त कारण वह कहलाता है, जो काये की उत्पत्ति भें 
सहायक तो हो, मगर स्वयं काये के रूप मे न पलटे | जैसे घड़ा 
बनने में चाक, डंडा आदि। इन कारणों की घड़ा बनाने मे आव॑- 
श्यंकता है, मगर वे घडे को बनाकर अलग रह जाते हैं, स्वयं मिट्टी 
की भांति घर नहीं बन जाते, अतएवं वह उपादान कारण नहीं, 
बरन निमित्त कारण है। घड़े में तो मिट्टी आई हूं, अतएव वही 
उपदान कारण हैं । 


इस प्रकार घड़े को घड़ा कहने पर भी जो उपादान और 
निमत्त कारण को ठीक़ मानता ओर जानता है, बही तात्विक दृष्टि 
से ठीक कहता हैं -सत्यवादी है, तन्यथा उसे मिथ्याभाषी ही 
समभना चाहिए | ' 


यद्द बात दूसरी है कि ऐसी तात्विक बाते एकदम अपनी 
समऊ में न आवें ओर आप इस सूक्रम सत्य का पाछन न कर 
सकें, परन्तु इस ओर ज्ञान बढ़ांना डचित है बात को ठीक तरह 
समझे बिना खिचतान करने से---आग्रदशील बन बैठने से सृषा- 
बाद क्रिया छगती है । का 


एक प्रकार से यह कहा जा सकता है कि आत्म, बंचना ही 
भ्रूठ है। जहां परबंचना है वहां आत्मवंचना अवश्यंभावी द । 
मान लीजिए, एक आदमी आपके पास दस रुपये मांगने आया। 


व 


[११९७ ] ४ “क्रिया-विचार 


आपके पास रुपये अवश्य हैं, लेकिन, आप देना नहीं चाहत और 
सत्य बोढ़ने का भी आपमे साहस नहीं है.। इसलिए-आपने कह 
दिया--हमारे पास अभी रुपये नहीं,है, होते ते दे देता । असल- 
मे देने की इच्छा नहीं थी, मगर बहाना आपने यह ,बनाग्ना, कि 
रुपये नहीं हैं। ऐसा करके आप समभते हैं कि आपने उसे सम- 
मा दिया, परन्तु दरअसल आपने अपने आपको धोखा दिया है। 
कहीं आपके वचन में सत्य होने की शक्ति होती तो क्या होता ? 
सचमुच ही आपके घर मे का रुपया गायव हो जाता + मशर 
आप जानते हैं कि हमारे नहीं कर देने से रुपये कहीं चले थोडे 
ही जाएंगे! इस प्रकार तो सत्यवादी की दी बात सद्य हुआ करती; 

हैं ॥ आपंको अपने सत्य पर ही विश्वास नहीं है . ५9 ।. 


'आपने असत्य बोलकर रुपये मागने वाले को टाल दिया, 
मगर उसका आपके डपर विश्वास नहीं रहा | वह जान गया' 
कि आप चाहते तो रुपये दे सकते थें, किन्तु मतलब निकालने 
के लिए भूठ भी बोल सकते हैं | 7इस ;प्रकार की आत्मवंचना-* 
करके आपने अपने को सत्पुरुषों की गणनाःसे बाहर कर लिया.। 
जब, तक आप मूठ नहीं बोले थे--आत्मबचना आपने नहीं की 
थी-त्तव- तक आप सत्यरुप थे। परन्तु क्ूठ बोलने के कारण आपका - 
इश्वसत्व ठगा गयान अगर,आप साहस करके स्पष्ट , कर देते-- 
मेरे पास रुपये है, मगर अमुक कारण से नहीं दे' सकता, हो 


हि गु 


भी भगवती सूत्र [११९८ ] 


थोड़ी देर के लिए वद सांधने, ऋला पुरुष बुरी चाहें मान लेता- 
परन्तु यंहतो कंहता ही कि मुझे रुपये नहीं दिये, यह बात दूसरी 

है, मगर हैं. सत्पुरंक--भूूंठ नहीं बोलते । लेकिन आप मनुष्य 

को नारा नहीं करना चाहंते, ईश्वर भले ही नारांजं हो जाए। 

शांख में कहा है - 


सच भगव 


सत्य भगवान हैं। उस भगवान्‌ को आपने असल्य बोलैंकर 
नासज़्ञ कर दिया । आप कदाचित्‌ सोचते होगे कि ऐसा किये 
बिना हमारा काम नहीं चलता, सगर. यह आपका भ्षभ' है । 
चिरकालीन अभ्यास के कारण ही आपको ऐसा. मांलूम॑ होता है। 
इसी अम के शिकार होकर लोग सत्य बोलकर मनुष्य को नाराज 
करने की अपेक्षा कूठ घोलकर सत्य का परित्याग करते हैं । 


येंह सम्भव है कि कभी रुपये आपके घर में हो, सगर 
झंपकी उनके टोने! का पता -नहीं है और आप कह देते हैं कि 
भांई !' में देना तो चाहता था, मगर रुपये मेरे पास नहीं हैं । 
ऐसी अवस्था मे आपको मधावाद की क्रिया नही लंगेगी; क्‍या कि 
आपने जो कुछ कहा है उसे संत्य सम॑भकरही कहा हैं । अंलेबेत्ता] 
जहां आन-घूमकर, कपट करके संषावाद 'कियां' जातों है, बंझ 
मृषाबाद का पाप असश्य लगता है । 


५ 


[११६६ ] क्रिया विचाद 


यहा यह प्रश्न हो संकदा हू कि प्राणातिपांत से लगने वाली 
क्रिया कौन-सी हैं और मृषावाद से लगने वाली क्रिया कौन-सी 
है | इसका उत्तर यहं है कि वस्तु तो एक ही है, किन्तु 
प्राप्ति के कारण अलग-अलग हैं.। पक आंदसी हाथ से 
भोजन करता है, दूसरा छुरी कांटे से। द्वाथ से खाने पर हाथ का 
चेप लगेगा और छुरी आदि से स्नान पर डनका चेप ल॑गगा । 
इसी प्रकार प्राणातिपात करने पर प्राणातिपातजन्म क्रिया लगती 
है और झषावांद करने पर सृषाबाद जन्म क्रिया लगती है। 
भोतम स्वामी पूछते हैं-अभो | क्या अदंत्तादान की भी क्रियां 

लंगती द ? कि 


है 


भगवान्‌ उत्तर देते ह-हां; गौतम! लगती है | 


' बिना दिये किसी की चीज ले लेना अदत्तादान कहलाता है। 
कोई आदमी बिना दी गई वस्तु तो न ले, परन्तु किसी से ऐसी 
लिंखत लिग्वा लेवे कि जिससे विवश द्वो कर उस लिखने वाले 
को क्षिखत के अनुसार देना पड़े, देने वाले का चिंतत बेहक- का 
देनें के कारण दु ख्ी ही, तो ऐसा लेने वाला अद्त्तादान करता 
है। सलें द्वी लेने वाला यहें संममे कि वह अद॒रलादोन नहीं कंरता, 
लेकिन क्लेनी यह कहते हैं. कि छुंटिल॒ता का भाव रखकर -बेहंका 
का लेना अदत्तोंदान को ही अन्तंक्षत है । 


श्री भगवती सत्र [ १२०० ] 


'अदत्तादान? का शब्दार्थ तो इतना ही है किसी की बिना 
दी हुई चीज न लेना । मगर उसका भाव-शश् बहुत व्यापक है। 
कहाँ-कहां किस-किस प्रकार से अदत्तादान का पाप लगता हे 
यह जानने के लिए विवेक की आवश्यक्रता ह। उद्हरणाथे-दो 
भा३ शामिल भोजन करते हैं।चीज थोड़ी है और अधिक मिलने 
की आशा नहीं हैं। यह मालूम है कि इस चीज में दोनों का हक 
बराबर हैं, लेकिन एक का हाथ धीमा चलना है और दूसरे का 
जल्दी-जल्दी । इस कारण एक भाह अपने भाग से भी अधिक 
खा गया ओर दूसरे को उसका भत्ता भी पूरा नही मिला। तो 
ज्यादा खाने वाले को अदत्तादान की क्रिया छगती है या नहीं ? 
आप कहेंगे-उसने कब चोरी की है ? वह तो दूसरे के सामने बैंठ 
कर ही खा रहा था। किन्तु ज्ञानी पुरुष कहते है--उसने ध्यान नही 
रक्‍्खा कि इस चीज में दोनो का भाग बरावर-बराबर है । प्राण- 
रक्षा दोनो करना चाहते हैं । लेकिन उसने उसकी रक्षा की पी 
नहीं की | मगर वह जल्दी भोजन करता था तो डसे उचित था 
कि वह पहले ही दो भाग कर लेता या अपने दी हक का खाता | 
यदि ऐसा किया होता तो डसे अद्क्तादान की क्रिया न लगती । 


* एक“उदाहरण और लीजिए । मान लीजिए, आप चालाक 
था होशिब्वार है और दूसरा आदी सीधा और भोला है, ऐसे , 
भोले आदमी को किसी प्रकार की चाल में फंसा अनुचित उपाय - 


क्रिया -विचार 
से कुछ ऐठ लेना और फिंर यह कहना कि म बिना दिये नहीं लेता 
या हक का लेता हूँ, ठाक नहीं | यह भी अदत्तादान है। आप 
की दृष्टि में चाहे वह अदत्तादान न हो, मर्बर ज्ञानी की' दृष्टि 
में बह अदत्तादान है अंगर आप यह सोचे कि यह 'भोला है 
तो क़्या हुआ, इसे इसके हक का मिलना चाहिए ओर मुमे मेरे 
हक का, ओर आप डचित भाग ही ले तो आपको अदत्तादान 
की किया नहीं लगेगी । ' ' ' 8६ «४ 


पर ध् 


प्रकति-प्रदत्त पदाथी पर सबका समान अधिकार है । 
कल्पना कीजिए आपके पास दो कोट हैं। आपकी ठंड दूर करने 
के लिए एक ही कोट, काफी हैं | दूसरा कोट पहलनने,“से शरीर 
- में खराबी होती है. | यदि ऐसे अवसर पर आपके सामने दसरा 
दसी ठंड का सारा मर रह्य है। आप उसे कोट न देकर कहें कि 
यह कोट हमारा है, तो यह अदत्तादान ,है या नहीं? अगर आपके 
पास बेकाम पड़ा हुआ कोट, शीत से पीडीत पुरुष छीन ले तो 
डसे सरकार दड देंती है, परन्तु जिन्होंने बिना आवश्यकता के 
दो कोट पहन रक़ले .हैं, या कइई-एक कोट वृथा ढक में भर 
रक्खे हूं, उन्हें सरकार सज्धा नहीं देती । ऐसा विचित्र यह न्याय 
है | सरकार छीनने वाले का ही दड देने का कानन वना सकी 


है, इससे आगे उसकी गति कुंठित हो गई है, लेकिन धर्म कट्टता 
है कि अपने पास इतना अनावश्यक रखना कि लिंसके कारण 


भी भषवर्ती सज [ १२०२ ] 


दूसरे जीवित न रद पावे, अदत्तादान नहीं तो क्‍या है ? 

आपने एक मजदूर से बोक्का उठबाया । आप डसे मजदूरी 
देंगे । उसने तो अपना पेट भरने के लोस से अपनी शक्ति से 
अधिक बोक उठाया, लेकित आपको डसकी शक्ति देखना चाहिए । 
डससे अगर उतना बोक उठाने की शाक्ते नहीं है ओर आप 
जानते हैं कि इतना उठाने से वह अधमरा हो जायगा, फिरभी 
आपने उसपर योर छाद दिया, दो पैसे देने के कारण आप व्य- 
बहार में चाहे न पकड़े जावे, लेकिन शास्त्र कहता हैं कि यह अति- 
मासरोपण नाभक अहिसाबृत का अतिचार हैं । मतलब यह है 
कि आप जिसे हक मानते हैं, वह वास्तव में हक है या नहीं, इस 
बात का विचार आपको मर्म्भारता पूतेक क्रना चाहिए । कोट 
पहनकर अपनी ठंड सिटा छेना आपका हक है; लेकिन आप 
अनावश्यक लादे रहे ओर दूसरा ठंड के मारे मर रहा हो, यह 
हक आपको नहीं है । बेइसानी से कमाना और बेइमानी से खर्च 
करना हक नहीं है. गीता में भी कहा है कि जिसने दिया है, उसे 
न देकर अकेले हड़प जाना चोरी हैं --- 


आपको जिन गरीबो ने कपड़ा बनाकर दिया है, वे-नग 

आस कष्ट हे बट रु 
उघाड़े शीत का कष्ट भोग रहे हैं ओर आप अनावश्यक दो कोट 
पहने खड़े हैं | अगर आपने अपने दो कोटो मे से एक ठड से 
मरने वाले गरीब को दे दिया, तबतो कहा जायगा कि आपने इक 


[ १५०३ ] ।.... क्रियानविधार 


का विचार किया हैं, अन्यथा आप हक पर न्याय नीति पर ध्यान 
नहीं दे रहे हैं । ऐसी अवस्था में शास्लीय परीभाषा के अनुसार 
अदत्तादान की क्रिया की । 


अगर आप न्रदृत्तादान की क्रिया से बचना चाहते हैं तो 
हक कायदे के कोई भी काम मत कीजिए । एक द्री अगर चौड़ी 
बिना करठी जाय तो उस पर कई आदमी बैठ सकते हैं. पर 
ऐसा न करके उस द्री को समेट कर आप ही अकेले बैठ जायें 
तो यह कायदे की बात नहीं । 
अदत्तादान में स्थूल और सूद्म भेद है। स्थूछ अद्त्तादान 
का त्याग करके धीरे २ सूक्ष्म अदत्तादान का भी त्याग करना 
चाहिए । शास्त्र में साधुओं के संबंध मे कहा हैं कि अगर दो साधु 
एक साथ भोजन लाये और एक साधु ने उसमें से एक कोर भी 
अधिक खा लिया तो उसे अद्त्तादान की क्रिया लगी । आप 
संसार व्यवहार में पचे रहंत है। अगर इतने सूक्ष्म अदत्तादान का 
त्याग न कर सके तो भी आदशे तो यद्दी सामने रखना चाहिए। 
, किसी को अन्तराय तो नहीं देना चाहिए । है 


इसी प्रकार अठारंहों पापों की क्रिया लगती हैं, इसलिए 
विवेक के साथ विचार कर पाप से बचने के लिए निरन्तर उद्योग 
करना चाहिए । अगर अठारहों पापों का श्रन्त अलग विवेचन 


किया जाय तो उसका पार पाना कठिन है । अत संक्तेप मे ही 
उस पर प्रकाश डाला जावा है। 


भी भगवतीसूत्र [ १२०४ | 


क्राध, मान, माया, छोम और राग द्वेष का थोड़ा सा स्पष्टी- 
करण करना आवश्यक है। जीव को इन विकारो के द्वारा भी 
क्रिया लगती है । चाहे बह चीज हो या न हो, लेकिन यदि लोभ 
नहीं ममिटेगा तो क्रिया छंगेगी ही । उदाहरण के लिए, किसी 
आदमी के पास पॉच ही रुपया हैं, मगर वह लखपति होने की 
चाह रखता हैं तो चाहे वह छखपति हो या न हो, उसे छखपति 
की क्रिया लगेगी । इस्नते विपरीत अधर कोई लखपति होकर 
'भी अपनी सम्पत्ति के प्रति ममत्व नहीं रखता तो उसे संचय की 
ही क्रिया लगेगी, लोभ की क्रिया नहीं लगेगी | 


प्रश्न होता हैं कि जब अठारह पाप स्थानों में क्रोध और 
मान का नामोेल्लेख़ कर दिया है तो फिर द्वेष की अलग क्‍यों 
गणना की है ? इसी प्रकार जब माया और लोभ का नाम गिना 
दिया है तब राग को अल्ञग कद्दने की क््या आवश्यकता थी? 

3 ८४५ ४७ ७०. 3 ७७ 
इसका उत्तर यह है क्वि जिसमें क्राध और मान-दोनों का समावेश 
हो जाता है, वह देश कहलाता है ओर माया एवं लोभ के मिलने 
से राग होता है। जैसे दो रगो के मिलने से तासरा रंग तैयार 
न्‍ | 
हो जाता है, उसी प्रकार राग ओर हेष, क्रोध, सान, माया तथा 
०] 9५, के ७. न्‍ लक 9०१ जज से 

लोभ से होने पर भी क्रोध ओर मान से द्वेष तथा माया और 
लोभ से राग होता हैं। अथीत्‌ दो-दो क्रा एक-एक में समावेश 
हो जाने से अन्तर पड़ जाता है। 


प्रेम और द्वेष में भी बड़ा अन्तर है। यह भी प्रकृति का 
भेद है। पूर्ण बीतराग अवस्था में तो प्रेस का भी सद्भाव नहीं 
रहता, परन्तु नीची अवस्था में प्रेम रहता है । यद्दों प्रेम का अथे 
श्रभिष्वण समझना चाहिए | अभिष्वग रूप प्रेम, राग दी-है, 
जिसे लोग प्रेम कहते हैं। उदाहरणाथ-किसी को स्री से धंन से 
भग से, मदिरा से या मिठाई से प्रेम होता है । यह, प्रेम, प्रेम- 
नहीं राग है, क्‍योंकि इसमे अभिष्वंग है । 

जिसमें माया ओर लोभ का भेद अलग-अलग मालूस न 
हो, पर शक्कर एवं दद्दी, या दृुध और मिश्री की तरह दोनों 
एकमेक हो रहे हों, और इस कारण एक तीसरा ही.रूप उत्पन्न 
हो गया हो, इसे ससार में प्रेम कहते हैं । यह प्रेम-“अद्ठिमिंजा 
पेमाणुरागरत्ता” या 'धम्मपेमाणुरागरत्ता' के समान प्रेम नहीं 
है, बरन्‌ राग ही है । 


* 


जिसमें क्रोध और मान-का अछूग-अलग भेद न किया 
जा सके, जिसमे दोनों का ही समावेश हो, जाए, वह हेष होने 
भर रे ु प ेु 
पर नफरत होती है । यह नफरत क्रोध से हुई हैं या मान से, 
यह नहीं जाना जा सकता । अतएव यह ह्वेष कददाता हैं। 
भोहनीय कमे के डद्‌य से चित्त में जो उद्दें” होता है, 


उसे आरति सममना चाहिए और सोहनाय कर उदय से उत्पन्न 
विषयानुराग को रति समझना चाहिए ! 


भी सगवती सूत्र [१२५०६ ] 

कपट युक्त क्ूट बोलना माया झपावाद कहलाता है । मूठ 
दो प्रकार का होता हैं । एक को काला झूठ ओर दूसरे को सफेद 
भूठ कट्द सकते हैं। काले कूठ को सब लोग पहचान लेते हैं, 
मशर सफ़ेद भूठ को पहचानना कठिन होता है। सफेद झूठ को 
काम म ल्ाने वाले छागे ऊपर से ऐसी पालिसी प्रकट करते हैं 
कि बह भूठ भी सत्य प्रतीत होने लगता हैं । आज की विद्या 
की यही तारीफ है कि उसे पढ़ने वाले लोग सफेद मूठ बोलने 
में चतुर हो जाते हैं । छेकिन शास्त्र ऐसे किसी भी मूठ को प्रश्न 
नहीं देता । 


भूठ तो रूषावाद रूप ही है, लेकिन माया सृषावाद 
कपट युक्त क्रूठ है । दाशेनिक भेद डालकर मारामारी फैलाने का 
काम भ्रूठ वोलने वालों ने नहीं, वरन्‌ मायाम्रषावादियों ने 
सफेद भ्कूठ बोलने वालों ने किया है। मायाम्रषावादी लोग अपने 
असत्य पर ऐसा रण धढ़ाते हैं-.कि साधारण जनता उनके 
चक्कर से पड़ जाती है। चाहे इस प्रकार की बनावट से छोगो 
को फॉस लिया जाय, मगर शास्त्र स्पष्ट कहता है कि यह मूठ 
भी मूठ है । 

कदाचित्‌ आप कहे कि एसा किये बिना काम कैसे चल 
सकता दे ? लेकिन इसके साथ यह भी विचार कीजिए कि अगर 
ससार के सभी लोग इसी प्रकार कूठ बोलने लगें-सभी एक- 


[ १२०७ ] क्रिया-विचार 
दूसरे को फॉसने के प्रयत्न में छग़जाद तो क्‍या संसार का 
काम चलेगा ? 
नहीं! | 
फिर यों तो कछाल भी कहता है कि शराब पिये बिना 
काम नहीं चलेगा । वेश्याएँ भी कद्दती हैँ कि अगर हम न होंगी 
तो समाज का काम केसे चलेगा ? अगर यह बातें ठीक मानी 
जाएँ तो यह भी माना जा सकता हे कि कपट- सहित भूठ के / 
विना ससार-व्यवहार नहीं चल सकता | ह 
आप लोगेंने जिस सफेद भूठ के बोलने से अपने आपको 
होशियार मान रक्‍्खा है, उसे एक मास के लिए ही त्याग कर 
देखो, ओर इस एक महिने की आमदनी से भक्ूठ बोले हुए एक 
- सहिने की आमदनी मिलाकर देखो तो मालूम होगा कि भूट 
बोले बिना काम चल सकता है या नहीं ! यह तो आपकी आदत 
पड़ गई है कि कूूठ वोले बिना आपको काम चलता नहीं दिखाई 


देता । मगर सत्य की और मुको तो भुठ की बुराई और सत्य की 
महिमा देखकर चकित हो जाओगे । 


कल्पना कीजिए, एक बढ़ी ओर मोटी लकड़ी जमीन पर 
पड़ी है ओर दूसरी उतनी ही वडी जल मे पड़ी है । जमीन पर 
पड़ी लकड़ी को घुसाने में कई छोगों की आवश्यकता द्वोगी। लेकिन 
जल में पड़ी लकड़ी को घुमाने के लिए उतने आदमियों ही आव- 


श्री भगवती सूत्र , [१२०८ ] 


श्यकता न होगी । उसे एक साधारण-सा बालक भी घुमा सकता 
हैं। क्यों कि उसे घुमाने मे एक दूसरी शक्ति सहायक है। आप कहते 
है-असत्य के बिना काम नहीं चल सकता, लेकिन मेरा कथन 
यह है कि सत्य के बिना काम नहीं चल सकता । सत्य ईश्वरीय 
सहारा है । इस सहारे की विद्यमानता में किसी भी काम से 
जरासा इशारा होने की आवश्यक्रता है, फिर काथ सिद्ध होने 
में बिलम्ब नही लगता । मगर लोग यह अलुभव नहीं कस्ते। वे 
भूंठ में ऐसे तल्लीन हैँ कि उन्हे सत्य के अमोघे सामर्थ पर 
विश्वास ही नहीं है । सत्य का शरण ग्रहण करो तो परम 
कल्याण होगा । 

मिथ्यादशनशल्य-यहें दृशन का अर्थ है-अभिप्राय । 
जिसे मिध्यादर्शन का शल्य लग गया, उसे सब बांते भूठी ही 
भूठी दिखाई देती है। ऐसे आदमी को देखकर ज्ञानी को शिक्षा | 
लेनी चाहिये कि-हे आत्मन ! तू इस मिथ्यादर्शन शल्य से 
बचना | देख, यह वेचारा अज्ञासी मिथ्यादशन शल्य के ही 
कारण सत्य को भी असत्य रूप मे देखता है 

इस प्रकार गौतम स्वामी ने अठारहों पापो के विषय मे 
प्रभु किये और भगवान्‌ ने सब के उत्तर दिये। अपने हृदय का 
समाधान करके गातिम स्वामी सेव भंते ! सेब भंते ! कहकर तप- 
संयम में लीन हो गये । 


भगवान और आये रोह 


मूल पाठ--ते णे काले एं ते एं समए 
एं समएस्स मगवओ महावीरस्स शत वासी 
रोहे णाम॑ अणगारे पगइभद्ए, पगइमउपए, 
पगड्वणीए, पगइउबसते, पगहपमणु कोह- 
माण-माया-लोभ, मिउमदबसंपन्ने, अली, 
भदए, विणीए, समएस्स भगवओ  महावीरस्स 
अद्रमासंते, उद्ढंजाएु, अहोसिरे, झाणकोट्रो- 
वृगए, संजमेणं तबता अयाणं भावेमाणे विहरह 
तएएुं से राहे अणगारे जायसड्ढे जावपज़्जु 
बासमाएं एवं वयासी३- 

प्रश्न--पुन्ि मंते ! लोए, पच्छा अलोए ? 
पुत्र अलोए, पच्छा लोए ? 


श्रीभगवती सत्र [१२१०] 


उत्तर--रोह्य ! लोए य अलोए य, पुन्वि 
पेते, पच्छा पेते, दोविए सासया भावा 
अणाएुपुब्वी एसा रोहा | 

प्रश्न--पुन्चि भंते ! जीवा, पच्छा 
अजीवा * पृन्वि अजीवा, पच्छा जीवा ? 

उत्तर--जहेव लोए, अ्रलोए, य; तहेव 
जीवा य अजीवा य। एवं भवसिद्धिआ य 
अभवासिद्वेआ य, सिद्धि, असिद्धी य । सिद्धा 
आसिद्धा । क्‍ 

प्रश्-पुव्वि भंते ! अंडए, पच्छा 
कुवकुडी ? पुत्बि कुक्‍कुडी पच्छा अंडए ! 

_रोहा ! से ण॑ अंडओं कओ ? ! 

* भयवं ! कुबकुडीओं |! 

' स्वाएं कुक्‍्कुडी कओओ ? 

* जते | अंडयाओ ! 


[ १२११] भगवान्‌ और आर्य रोह 


उत्तर--एवामेव रोहा ! से यू अंडए, सा 
य कुक्कुडी पुव्वि पेते, पच्छा पेते-दुवे सासया 
भावा, अणाणुपुष्बी एसा रोहा ! 

.- प्रश्न--पुन्वि भंते- ! «लोयते, पच्छा 

अलोयंते ? पुन्बि अलोयंते, पच्छा छोयंते ? 

उत्तर- रोहा ! लोयंते य अलोयंते य, 
जाव अणाएुपुच्वी एसा रोहा ! 

प्रशन-- पुञ्व मंते! लोयंते, पच्छा सत्तमे 
उवासंतरें ? पुच्छा ।' ः 


उत्तर--रोहा ! लोयं॑ते य, सत्तमे उदा- 
संतरे, पुव्वि पि दो,वि एते, जाव-अणाएु- 
पुठंवी ऐसा रोहा | एवं लोयंते य, सत्तमे य 
'तणु वाए, एवं. घणवाए, 'घणादही, सत्तमा . 
पुढवी । एवं लोयंते .एक्केक्केणं संजोएयज्वे 


श्रीभगवती सूत्र [१२१२] 
सर हक २ $ 

इमेहि ठाणेाहँ, त॑ जहाः- 

उवास-वाय-घणउदहि-पुठवी-दीवा य सगारा वासा | 

रु [अप | [५ 

नेरह आई अत्थिय समया कम्माई लेस्साओ॥ 


दिट्टि दसण णाणा सण्णा सरीरा य जोग उचआगे । 
दव्व पएसा पत्ञनव अदा कि पुज्वि लोखंते ॥ 


प्रशन--पुञ्वि भंते ! छोय॑ते, पच्छा 
सब्वड्धा 

उत्तर--ज्हा लोयं तेणं संजोइआ सब्बे 
ठाणा, एते एवं अलोयंतेण वि. संजोएयब्वा 
सब्वे । 

प्रशश--पुन्वि भंते ! सत्तमे उपासंतरे 
पच्छा सत्तमे तणुवाएं ? 

उत्तर--एवं सत्तम उवासंतरं सब्वेहि 
समे संजोएयव्वं, जाव सब्रद्भाए । 


[१२१३ ] भगवान्‌ झोर आये रोद्द 


९ भ॑ते कस एः 
प्रश्न-- पुथ्वि भेते ! सत्तमे तणुवाएं, 
पच्छा सत्तमं धणवाएं ? 


[2 # बिक प ) के 
उत्तर--एयं पि तहेव नेयवल्ं, जाव- 
सबद्ा । एवं उवरिज्ल एक्केकक संजोयंतर्ण जो 
जो हिव्ज्लो, त त॑ छड्डंतेण नेयव, जाव-अतीअ 
अणागयड्ा, पच्छा सब्वद्भा, जाव अणाणुपुन्ची 
एसा रोहा ! 
सेव भंते ! सेव भंते ! ति जाव-विहरइ । 
संस्कृत-छाया-तस्मिन्‌ काले, तस्मिन्‌ समये श्रमणस्य भगवतो 
महावीर्पान्तेवासी रोहों नाम अनगारः प्रकृतिभद्रक', प्रकृतिमृदुक', 
प्रकृतिविनीत:, प्रहृद्युपशान्त., प्रकृतिप्रतनुक्रोध-मान--माया-लोभ , 
मृदुमादवसम्पन्रल्‍, अलीनः , मद्रक., विनीत३ श्रमणस्य भगवतो महावीरएस्य 
अदुरसामन्ते, ऊष्वेनानु;, अधःशिरा', ध्यानकोष्ठोपगत., सयमेन तपसा 


आत्मान भावयन्‌ विहरते|| तदा सर रोहो5नगारो जातम्रद्धों यावत्‌ 
पर्युपासीन एवमगदीत्‌ -- 


|] 
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4 प्रइन--पूर्व भगवन्‌ ! छोकः पश्चात्‌ अलोकः, पूर्वम अलोकः, 
पश्चाद लोक: | 
उत्तर--रोह ! लोकश्च॒, अलोकश्व पूर्षमापि एतौं, पश्चाद्‌ अपि 


एतो, द्वी अपि एती शाश्वत भाषा, अनानुपूर्वी एवा रोह | 


॥ पे | के 


प्रशन--पूर्ष भगवन्‌ | जीवाः,. पश्चाद्‌ अजीवा:, पूर्व अन॑वाः, 
पश्चाद्‌ जीवा: 


$ 


उत्तर--यथैव छोकः, अलोकश्च; तथैंव जीवाथ, अर्जावाश्व | 
एवं भवापिद्विकाश्व अमवसिद्धिकाश्व । सिद्धि :,अरसिद्धि:, सिद्धा;, आतिद्वा।| 
प्रश्त--पूर्व भगवन्‌ | अण्डकंम, पश्चात्‌ कुंक्कुटी ? पूवे कुक्कुटी 
पश्चात्‌ अण्डकम्‌ ९ 
'शोह ! तद्‌ अण्डर्क कुत, १९ 
'सगबवन्‌ ! कुक्कुट्या : ॥” 
वा कुक्‍्कुटी कुत' ॥! 
भगवन ! अण्डकात ।! 
उत्तर--एवमेत्र रोह | तद्‌ अण्डकम्‌ सा च कुक्कुटी पूर्वमापि 
एते पश््चादपि एते-दों भाश्वती भावी । अनानुपूर्वी एपा रोहन ! 


[१२१५ ] भगवान और आर्य रोह 


प्र --पूर्ष मगवन्‌ ! लोकान्तः, पश्चादू, अलोकान्तः £ पूर्व 
अलोकान्तः ९ पश्चादू लोकान्त; ४ 


उत्तर--रोह ! लोकान्तश्व, अछोकान्तक्ष, यावत्‌ अनानुपूर्वी 
एपा रोह ! 


प्रइन पूर्व भगवनू्‌ | लोकान्त', पश्चात्‌ सत्तममवकाशान्तरमू * 
पृच्छा | ह 


हे | 


उत्तर--रोह । लोकान्तश्व, सत्तममु-अवकाशान्तरम्‌ । पूर्वभपि 
हो आप एतो यावत्‌-अनानुपूर्वी एषा रोह [ एवं लोकान्तश्व सततमश् 
तनुवात3, एवं घनवात३, धनोदथधि', स॒प्तमी पृथ्वी | एवं लोकान्त एकेकेन 
सयोजमितव्य एमि' स्थानें।, तयथा-- 
अ्रवकाश-वात-घनोदापि-एथिवी-द्वीपाश्व सागरा; वर्षाणिं | 
नेरयिकादि -- अस्तिकाया३ समया: कमेणि लेशया' || 
दृष्टिदशन ज्ञानानि सज्ञा शरिराणिं च योगोपयेगी | 
द्रव्यप्रदेशा। पर्चा; अंद्वा' कि पूरे लोकान्त 
प्रश्न--पूवे भगवन्‌ ल्लेकान्त, पश्चात्‌ सवोद्धा 
उत्तर--यथा लेकान्तेन समुक्ततानि सर्वीण स्थानानि एता।नि 
एम लोकान्तेनापि सयोजापैत व्यानि सबोशि | «५ - 


प्रशन--पूर्व भरत! सप्तमम्‌ अवक्ताशान्तर्म, पश्चात्‌ 
सप्तमस्‍्तनुवतश * 


भी भगवती सत्र [ १२१६ ] 


ऊ 


उत्तर-- एवं सप्तमम्‌ अवकाशान्तरम्‌ सर्वे! सम सयोजयितव्यम्‌ 
यावतू शवोद्धा | 


प्रशन-पूर्व भगवन्‌ ! सप्तमस्‍्तनुवात$, पश्चात्‌ सप्तमों धनवातः ! 


उत्तर-एवमपि तथैव ज्ञातव्यम, यावत्‌ स्वाद्धा | एवं उपरितिनम्‌ 
एकेकेन संयोजयता यो योडघस्तनः, ते ते छर्दयता ज्ञातव्यमू यावतू 
अतोत-अनागतादा, यावत्‌-अनानुपूर्वीएषा रोह ! 


तदेव भगबन्‌ | तदेव भगवन्‌ | इति यावतू विहराति | 


शब्दाथे- 

उस काल और उस समय, श्रमण भगवान्‌ महावीर 
के शिष्य रोह नामक अनमार थे । वह स्वभाव से 
भद्र, स्वभाव से कोमल, स्वभाव से विनीत, स्वभाव से 
शान्त, अल्प क्रोध, मान, माया, लोभ वाले, भ्रत्यन्त निर- 
भिमान, घुरु के समीप रहने वाले, किसी को कष्ट न पहुंचाने 
वाले और गुरुभक्त थे | वह रोह अनगार ऊध्वे जानु ओर 
नीचे क्रुके मुख वाले, ध्यानरूपी कोठे में प्रविष्ट, संयम 
ओर तप से आत्मा को भावित करते हुए श्रमण भगवान्‌ 
मद्दावीर के समीप बिचरते हैं । तत्पश्चात्‌ वह रोह भनगार 


[१२१७] भगवान्‌ ओर आये रोह 


जातश्रद हो कर यावत्‌ भगवान्‌ की पसुपासना करते हुए 
इस प्रकार बोलेः-- 


प्रश्न-मगवन्‌ ! पहले लोक है ओर पश्चात्‌ अलोक ! 
या पहले अलोक ओर फिर लोक ? हे 


0६ हे, पु ०]  . 
उत्तर-रोह | लोक ओर अले।क, पहले भी हैँ ओर 
पीछे भी हैं। यह दोनों ही शाश्वत भाष हैं| दे रोह | इन 
दोनों में यह पहला भोर यह पिछला ऐसा क्रम नहीं है । 


प्रश्न भगवन्‌ ! जीव पहले ओर अजीघ पीछे हैं ! या 
पहले अजीब ओर फिर जीव हैं ! 
३ चै कप बे 5 औ बी >प ज्छ 
उत्तर-हं राह | जसा लाक और अलाक के वेषय से 
बे ऑऔ, 4५ ०७ चर [2 रु ध्फ 
कहा है, वेसाही जीवों ओर अजीवों के सम्बन्ध में समझना 
चाहिये । इसी प्रकार भवसिद्वेक, भभवसिद्धिक, सिद्धि 
ओर असिद्धि तथा सिद्ध ओर संसारी भी जानने चाहिए। 
प्रश्न-मगवन्‌ | पहले भडा ओर फ़िर मुर्गी है ! या 
पहले मुर्गी ओर फिर झंदा है 


४ 


“है राह! वह अंडा कहां से आया (! 
* संगवन्‌ ! बह मुर्गी से हुआ | 


भी भ्रगवतो सूत्र [ १२१८ | 


- दे रोह। वह-इ्गी कहां से आई” 
“भसगवन | मुर्गी अडे से हुई / . 


उत्तर-इसी प्रकार है रोह' मुर्गी और अडा पहले भी 
है और पीछे भी है, यह शाश्रत,माव है। रोंह ! इंन दोनों 
में पहले-पीछे-का क्रम नहीं है । 


प्रश्न-भगबन्‌! पहले लोकान्ते ओर फिर अलिकॉन्त 
है! अथवा पहले अलेकान्त और,फिर लोकान्त हैं ! 
' « उत्तर-रोह! लोकान्त और अलोकान्त; इनः दोनों में 
यावत्‌-कोई क्रम नहीं है। क्‍ 

प्रश्न--भगवन्‌ | पहले लोकान्त है ओर फ़िर सातवां 
अबकाशान्तर है? इत्यादि प्रश्न करना । 

उत्तर-है रोह ! ल्ोकान्त ओर सातवां अवकाशन्तर, 
यह दोनों पहले भी हैं पिछे भी इस प्रकार यवित्‌-रोह! 
इन दोनों में पुहले-पीछे का क्रम नहीं हैं । इसी प्रकार 
लोकान्त, सातवां तनुवात, इसी प्रकार धनवात, धनोदधि 
और सातवीं पृथ्वी । इस प्रकार प्रत्येक के साथ लोकान्त 
को निम्नलिखित स्थानों के साथ जोड़ना चाहिए । 


[१२१९ ] भगवान ओर आये रोद 


अवकाशान्तर, वात, धनोद्धि, एथ्वी, द्वीप, सागर, 
व, (चेत्र ), नारकी, आदि जीव, अस्तिकाय, समय, कर्म, 
ज्षेश्या, दृष्टि, दशन, ज्ञान, संज्ञा, शरीर, योग, उपयोग, 
द्रव्यप्रदेश, और पर्याय, तथा क्‍या काल पहले है ओर 
लाकान्त बाद में है ! 

प्रश्न-भगवन्‌ ! लोकान्त पहले भोर सवाद्धा बाद 
में ह? 

उत्तर-रोह ! जैसे लोकान्त के साथ सब स्थानों का 
संयेग किया, उसी प्रकार इस सम्बन्ध में भी ज्ञानना 
चाहिए। ओर इसी प्रकार इन स्थानों को अलोकान्त के 
साथ भी जोड़ना चाहिए। 


प्रश्न-भगवन्‌ ! पहले सातवां अवकाशान्तर ओर 
फिर सातवों तनुवात है ९ 


उत्तर-है राह! इसी प्रकार सातवें भवकाशान्तर को 
प्‌वीक्त सव के साथ जोइना चाहिए, हसी प्रकार सर्वाड्धा 
तक समझना चाहिए । 


प्रश्त-भगवन्‌ ! पहले सातवां तनुवात और फा 
सातवां घनवात है १ घ 


हर 


श्री भगवती सत्र [ १२२० ] 


. छत्तर-दे रोह | यह भी उसी प्रकार जानना, यावत्‌- 
सवोद्धा । इस प्रकार एक एक का संयोग करते हुए भोर: 
जो-जो निचला हो उसे छोड़ते हुए पूर्ववत्‌ समभना। 
यावत्‌-अतीत और अनागत काल ओर फिर सर्वाद्भा, यावत्‌- 
है रोह ! इनमें कोई क्रम नहीं है । 

भगवन्‌ यह इसी प्रकार है, हे भगवन ! यह इसी , 
प्रकार है ! ऐसा कहकर यावत्‌ विचरते हैं । 
उ्यारुयान-- 
भगवान्‌ महावीर के एक शिष्य रोह नामक अनगार थे । 
संभव है आधुनिक रुचि 'रोह? नाम पंसद्‌ न करे । मगर प्राचीन 
काल में नाम पर उतना ध्यान नहीं दिया जाता था, जितना काम 
पर । आज की अवस्था इससे विपरीत है । अब काम की ओर 
नहीं, नाम की ओर ही ध्यान दिया जाता है। मेरे कथन का 
आशय यह न समभा जाय कि में सुन्दर' और साथेक नाम 
रखने का निरोध करता हूँ । मेरा अभिप्रांय वेबल इतना ही है , 
कि नाम के बजाय काम ( काये ) को प्रधानता मिलनी चाहिए 
ओर इसी आधार पर मनुष्य को प्रतिष्ठा या अग्रतिष्ठा मिलनी 
चाहिए । रोह ! कितना सीधा-सादा, सक्तिप्त नाम है ! इस 
संक्षिप्त नाम के साथ उन्होने कितनी विशेषताएं आप्त की थीं ' 


[ १२२१ ] भपवान्‌ ओर आर्य रोह 


[ कप 2 कप 
यह इन्द्र पूजित महात्मा थे। शासत्रफार ने इनका जो परिचय 
डिया है, बह आगे आएगा । उन्होंने भगवान्‌ से कुछ प्रश्न किये 
ह घ्े 
हैं और भगवान ने उसका उत्तर दिया है । 


यहाँ यह आशका की जा सकती है कि हमे प्रश्नोत्तर सुनने 
2. हे ने ५ ७ १2 
से और किसी दूसेर की गुणावली श्रवण करने से क्या लाभ है ? 
मगर गीता में कहा है कि -- हि 


. तद्‌ विद्धि प्रणिपातेन, परिप्रश्नेन सेवया । 
उप्देश्यते ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्नदर्शिन' ॥ 


डर कै ३ (>> वीप  #४ 

अर्थात--उस ज्ञान को पोथी से न चाह्यो, किन्तु नम्न भाव 

से आत्मा को भ्ुकाकर गुरू से पूछकर, उनकी सेवा करके प्राप्त 
करो । 

कप ः-च्ज ॥% * 0७, कि. 

आप गाय से दूध चाहते हैं, मगर क्या उसकी सेव्रा करके 

चाहते हैं ? नही यह घोर क्लतन्नता है। इसी प्रकार जो ज्ञान 

च्ज वि हक हज 

प्राप्त करना चाहते हैं मगर उसके वदले ज्ञान दता दी सेवा नहीं 

करना चाहते, उनका यह्‌ भाव स्वार्थ पूरी है । ज्ञान अमृत है । 


गीता के अनुसार ज्ञान देने वाले की कुक कर और नमस्कार करके 
ज्ञान प्राप्तकरना चाहिए । , 


आज कल बहुत-से छोग अगर नमस्कार भी करेंगे तो 
अपनी अकंड़ चली गई मानेंगे। उनदी समझ ऐसी हैं कि 


श्रीभगवती सूत्र [१२२२] 


उनकी अकड़ ह्वी उनकी प्रशंसा का कारण है । पर इस अभिमान 
से तत्त्वज्ञान की प्राप्ति नही होती । तत्त्वज्ञान प्राप्त करते समय 
अभिमान को जूतो की तरह दूर रख देना चाहिए अभिमान का 
त्याग करने पर आत्मा में एक विशेष प्रकार की जागृति उत्पन्न 
होती है। आत्मा विचारने लगता ह--हे आत्मन्‌ ! अब कडा 
रहकर तू कबतक' ठोकरे खाता फिरेगा ? नम्न बन कर ज्ञान प्राप्त 
कर ले। इसी मे तेरा कल्याण है । 

रोह अनगार ने नम्न वनकर ज्ञान प्राप्त किया था। यह 
बात प्रकट करने के ही लिए शासत्र मे रोह अनधार का परिचय 
दिया गया हैं| सबसे पहले रोह अनगार के स्वभाविक गुणों का 
बणन किया गया है। वे प्रकृति से ही भद्र थे । 

“ आजकल तो भद्र या भद्विक का प्रयोग मूखे के अथ में 
होने लगा है ! मगर मूर्त्र को भद्र या भद्विक कहना “भद्रं शब्द 
का अपमान करना है । भद्विक पद बड़े-बड़े महात्माओ के लिए 
प्रयुक्त किया गया है । डसी शब्द को सूख के लिए व्यवहार करना 
मूखतापूर ही है । 

'भज़-कल्याणे? घातु से 'भद्र! शब्द वना है | इसका अथ 
हें-कल्याणकारी । अच्छे वस्त्र पहनने वाला ओर ठाठ से रहने 
वाला पुरुष ही कल्याणकारी नहीं हैं, वरन्‌ जिसमें स्वभावतः 
परोपकार ओर दूसरों का कल्याण करने का गुण है, वही वास्तव 
में भद्विक कहला सकता हैं । 


[११२३ ] मगवान्‌ ओर श्रार्य रोद 


कहा जा सकता है कि प्रकृति से इस प्रकार का गुण केसे 
आ जाता है ? अगर प्रकृति पर ध्यान दिया जाय तो मालूम हो 
जायगा कि वृक्ष अपना सारा शरीर परोपकार सें क््यों लगा देश 
है ? वृक्ष को आज तक शत्रु कहते हैं। उसने अपना अग-अग 
छऊडी, पत्ते, फल, फूल आदि सब कुछ परोपकार के लिए ही 
अर्पित कर दिया हैं। वह छाया देता है, फल देता है, ज्यादा कुछ 
नहीं तो आक्सीजन षायु तो देता ही हैं, जो मनुष्यों के जीवन 
का मूल है। जिस प्रकार चृत्ष के साथ घुराई करने पर भी वृत्त 
भलाई ही करता हैं, अर्थात्‌ पत्थर मारने पर भी फल-फूल या 
पत्ता ही देता है, इसी प्रकार जो मनुष्य खभाव से भद्र हैं, वे 
भी बुराई करने वाले के साथ समेलाई द्वी करते हैं । इसके लिए 
एक उदाहरण दिया जाता है -- 

एफ राजा प्रकृत्ति का भद्र था | उसका स्वभाव ही यह था 
कि वह प्रत्येक दशा में दूसरे का कल्याण ही करता था । कल्याण 
करने की भावना रखने वाले के पास दूसरे के कल्याण की वस्तुएं 
उसी प्रकार रदह्य करती हैं, जिस प्रकार शिकारी झपली बंदूक 
भरी हुए रखता है कि कोई शिकार मिले ओर मारूँ। 


वह राजा प्रकृति का भद्र था। एक दिन वह जगछ की 
हर कप के ३००. मो 
रचना देखने फे लिए जंगल की ओर निकल पड़ा । जगत की 
स्वच्छ पायु और जेगली पशु--पक्षियों बी रचना देखकर वह 


श्री भगवती सूत्र , [१२२४ ] 


विचारने लगा-हम सद्गुण शाप्त करन के लिए पुस्तकों के साथ 
रच क्र ३ चेज हि हि. 
माथापन्ची करते है, सगर सदूगुण इस जगल में खत: उत्पन्न हो 
सकते है, वह पुस्तको में कहों रक्खे हैं ! 


राजा जगल में भ्रमण करता-करता दोपहर की धूप से 
चवड़ा उठा उसने जंगल मे विश्राम करने का विचार किया । वह 
हक आर ८ ् ॥ दा >५ ९६ 
एक बेर के भाड़ के नीचे विश्रास करने लंगा । यद्यपि बेर के माड 
"मे काटे थे, मगर राजा ने उसकी छाया सुन्दर देखकर वही 
विश्राम किया । 


5 का छल आस े कप ५ 
राजा बेर क पेड नाचे सोगया । राजा ने अपने साथी 
वि प ० वी है ८ पक कट [छ पे 

पहरेदारों को दूर रहने के लिए कहा, जिससे निद्रा से व्याघाव 

न हो, पदहरेदारो की स्वतंत्रता से वाधा न पड़े और शुद्ध हवा 

मिल सके । जब राजा सो रहा था तो एक झ्ामीण पाथिक उस 

ओर से निकला | पथिक इतना भूखा था कि उसका पेट पाताल 

को जा रहा था। वह भूख मिटाने का उपाय सोच रहा था कि 

उसे बेर का पेड़ नज़र आया । पथिक ने सोचा-बर के फलो से 
ही भूख कुछ शान्त हो जायगी । 


ल्‍्न 


पथिक ने देखा-पेड़ फलो से ला है । डसने सोचा-पेंड 
के पास पहुँचने पर फल पिराऊँगा तो कुछ देर लगेगी ही, इस 
लिए यही से लकड़ी फेक दूँ । डसने पेड़ मे जोर से लकड़ी मारी 


है 3 
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बहुत से फल नीचे आऊर पिरे । वृक्ष से फल तो गिर गये मगर 
लकड़ी नौचे गिर कर राजा को लगी । बेर और लकडी छगने से 
राजा की नींद खुल गई ' राजा उठ बैठा । 


१ 
१ 


पथिक अभी तक वृक्ष के ऊपरी भाग को ही देख रहा था। 
फल गिरने के समय उसने देखा कि मेरी लकही राजा को लग 
गई है। पाथक भय के मारे कापने लगा । उसने कंहा-सहाराज, 
जमा कीजिए | मेने आपको नहीं, वृक्त को लकंडी मारी थी.। 
भूल से, आपको भी छूग गई । सें भूख से व्याकुल था| इसी 
कारण बेर खाना चाहता था | आपके उपर भेरी निगाह नहीं पड़ी ।, 


इतने मे पुलिस आ घमऊे । वे वात“को घटाने क्‍यों लगे? 
खर ख्याही जताने फे लिए उन्हों'ने वचडर झूड़ा कर दिया । वे 
उसे पकडने के लिए झपटे । पथिक्र भागा । राजा ने कह्दा-इसे 
सारा मत | पकड कर मेरे पास ले आओ। राजा ने पशथिक से 
भी बहा-भाई, तू डर मत । तू मेरा परिचित है। आशखिर पश्चिक 
घिवश था । भाग कर भी पकड़ में आता ही । यह सोचकर 
उसने बहा-'अ्च्छा, चलो, में राजा के पास चलता हूँ । 


सिपाहियो के साथ पधिर राजा ऊे पास गया। उसने 
दिनय परत हए फह्य-हुजूर | आप मारना चाहे तो भत्ते मारिये 
मगर मन आपका जान बूक जर लफ्डी नरी मारी । 


श्री भगवती सूत्र , । [ १२२४ ] 


विचारने लगा-हम सदूगुण ्ाप्त करने के 'लिए पुस्तफ़ो के साथ 
साथापज्ची करते है, मगर सदूगुण इस जगल ई स्वत« उत्पन्न हो 
सकते हैं, बह पुस्तको में कहों रक्खे हूँ ; 


राजा ज़गल में भ्रमण करता-करता दोपहर की धूप से 
घबड़ा उठा उसने जंगल मे विश्राम करने का विचार किया । वह 
एक बेर के भाड के नाचे विश्राम करने लगा । यद्यपि बेर के काड 
ःमे कांटे थे, मगर राजा ने उसकी छाया सुन्दर देखकर वही 
विश्राम किया | 


राजा बेर के पेड़ नांचे सोगया । राजा ने अपने साथी 
पहरेदारों को दूर रहने के (लिए कहा, जिससे निद्रा मे व्याघात 
न हो, पहरेदारो की स्वतंत्रता मे बाधा न पड़े ओर शुद्ध हवा 
मिल सके । जब राजा सो रहा था तो पक ग्रामोण पाथिक उस 
ओर से निकला । पथिक इतना भूखा था कि उसका पेट पाताल 
को जा रहा था। बह भूख मिठाने का उपाय सोच रहा था कि 
उसे बेर का पेड़ नज़र आया । पशथ्चिक ने सोचा-वबेर के फलो से 
ही भूख कुछ शान्त हो जायगी । 


क्न 


हि कक. 


पथिक ने देखा-पेड़ फलो से ला हैं । डसने सोचा-पेड़ 
जि 3 अिीक 2 को कप 5 गी 
के पास पहुचन पर फल पिराँगा तो कुछ देर लगेग॑ ही, इस 


लिए यही से लकडी फैंक दूँ । उसने पेड़ मे जोर से छकड़ी मारी 


के हि प 6 कु 
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है, ७५ पिरे है  औ> कि 
घहुत से फल नीचे आऊर पिरे | वृक्ष से फल तो गिर गये मगर 
घ # कक हक है हि बे ५ कर. है 
लकड़ी नीचे गिर कर राजा को लैगी। वेर ओर लकडी लगने से 
गज़ा की नींद खुल गड राजा उठ बैठा । 


१4 


पथिक अभी तक वृक्ष के ऊपरी भाग को ही देखे रहा था ।' 

फल गिरने के समय उसने देखा कि मेरी लकड़ी राजा को लग' 

गई है। पथिक भय के मारे। कापने लगा । उसने कहा-महाराज, 

क्षमा कीजिए। भेंने आपको नहीं, वृक्ष को लबंडी मारी थी,। 
कप रा ० । -ु 

भूल से आपको भी लग गई । में भूख से व्याकुल था। इसी, 

कारण बेर खाना चाहता था। आपसे (़पर मेरी निषाद नहीं पड़ी |, 


इतने मे पुलिस आ धसके । वे वात को घटाने क्‍यों लगे? 
खेर ख्वाही जताने फे लिए उन्हों' ने ववढर खड़ा कर दिया | थे 
उसे पकड़ने के लिए झूपटे | पथिक भागा । राजा ने कहा-इसे 
मारो मत | पकड़ कर मरे पास ले आओ | राजा ने  पथिक से 
भी बहा-भाई, तू डर मत | तू मेरा परिचित है | आखिर पथिक 
विवश था । भाग कर भी पकड़ से आता ही। यह सोचकर 
उसने पहा--अच्छा, चलो, में राजा के पास चलता हूँ । 


सिषपाहियो के साथ पविरझ राज़ा के पास गया। उसने 
दिनय परते हुए पहा-हुजूर | आप मारना चाहे तो भले मारिये 
मगर मेने आपरो जान बृरू कर लगरई, न मारी । 


भा सगवती सूत्र [ १२२६ ) 


राजा ने अपने साथ के खजांची से लेकर उसे एक सोबा 
( अजुली ) भर रुपये दिये । खजांची भौंचक रह गया। लकड़ी 
मारने का इतने रुपये इनाम ! अगर छोगो को यह वात मालूम 
होगी तो गजब हो जायगा । इसे आधिक सजा नहीं तो गफलत 
की सजा अवश्य मिलनी चाहिए । राजा ने कहा-कानून के 
अजुसार सुम्हारा कहना ठीक है छेकिन मैं कानून से उच्चतर 
नीति का अवलबन करना चाहता हूँ। मैं तुम्हारा जमा-खचे 
करवा देता हूं लिखो-एक गरीब ने बेर वृद्ध पर लकड़ी फेंकी 
लकड़ी खाकर उस वृक्ष ने गरीव को बहुतेरे फल दिये। परन्तु 
लकड़ी राजा पर गिर पड़ी । वृक्ष राजा को चेतावनी देता है 
ऊि-में भी गरीब को भूखा नहीं रहने देता, तो तू राजा हो कर 
के भी गरीब को मूखा केस रख सकता हैं? गरीब को भूखा 
रखने वाला राज़ा कैसा ! इस चेतावनी फ्रे मिलने पर भी राजा 
अगर गरीब को भूखा रखता है । तो उसका विर्दर जाता है। 
इस लिए राजा ने गर्रीब का इनाम दिया । 
इस कहते है श्रकृृति-भद्रता ! यह भद्गता पोथियों पढ़ने से 
नरीं आती | प्रकृति के सानिध्य मे बसने वाले ही इस प्राप्त 
करने वा सीभाग्य पाते है। । 
गेह अनगार प्रकृति से मद्र होने के साथ श्रक्रति से मदु थ 
मृदु शा अर्थ हे शोमल । जो पुरुष द्रक्ष ही माति बाहर-भीनर 
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से कोमल द्ोता है, उसे प्रकृतिमदु कहते हैं.। मतलब दोने पर 
सदुता प्रकट करना और मतलब निकल जाने पर अपना असली 
रूप प्रकट करना रूदुता नहीं है। यह मायाचार है प्रकृति की 
भंदुता का उदाहरण श्रीक्षष्ण के चरित्र मे भी दिखाई पड़ता है। 
जरा-जीण यूंढे की ईंट उठाना उनका प्राकृतिक झूठुता का 
प्रमाण है । 

रोह अनगशार प्रक्ृति से भद्र ओर झदु थे, अतएव प्रकृति 
से विनीत भी थे । जो प्रकृति से भद्र और मसदु होगा वही 
पिनयी भी होगा । इन में आपस में काये कारण भाव संवन्ध 
है। विनय काये है और भद्गता एव मृदुता उसका कारण दे। 

विनयति-निराकरोति अष्ट प्रकारें कमें, इति विनय । 
अथोत्‌ जिसके द्वारा आठ प्रकार के कमे दूर किये जाते हैं, उसे 
विनय कहते हैं। जैसे कोमल मिट्टी या राख बर्तत को साफ कर 
देती हैं, उसी प्रकार प्लिंय आत्मा को निमल बना देती है 
शास्त्र में कद्दा है। 

पम्म्स विश मूल 

अथोत्‌--धम का मूल दिनिव हैं-- 

अन्य लोग कमे नौश का कारण भाक्ति मानते हैं, परन्तु 
जैन धने विनय को कर्मनाश का कींणए कट्टता हैं। श्र 


श्रीमगचती सूत् [१२२८ ] 


विनीत - नम्न होना प्रत्येक मनुष्य के लिए आवश्यक-ह । 
कई लोग सोचते है--नम्न रहने ने पर कद्र नहीं होगी, मगर यह 
अ्रम है। स्वाथ-साधन के लिए दीनता या नम्रता दिखलाना 
दूसरी बात है, मधर निःस्वार्थ भाव से नम्र होने पर कृदापि 
बेकद्री नहीं हो सकती । 


रोह अनगार के क्रोध, मान, माया और छोस रूप कपाय 
पतले पड़ गये थे अगर उनके कोध आदि का स्वथा क्षय हो 
धया होता, तब, तो वें भगवान्‌ से प्रश्न ही न करते अर्थात्‌ ने 
स्वये स्वेज्ञ, सवेदर्शा परमात्मा बन जाते । अतः क्रोध आदि 
उनमें विद्यमान तो था, मगर उसे वे सफल नहीं होने देते थे, 
अर वह बहुत हल्का पद गया था । 


शेह अनगार ने अहं? प्रकृति पर भी विजय प्राप्त कर 
त्ली थी। संसार में जहाँ देखो, अहंकार का झगड़ा चल रहा है। 
अहंकार ने हा हु कार मचा रक़्खा हे । न जाने कितने संहार 
अहंकार के कारण हो रहा है ! लेकिन हे जीव जिसके लिये “में? 
कहता है, उससे क्यो नही पूछता कि वह तेरे “मे? का समथन 
करता है या नहीं  अणर वह समर्थन नहीं करता ते तू उसके 
लिये क्यो ' में-में ? कर रहा है (,तू घड़ी को अपनी कहता हैं, 
मगर घड़ी से ते पूछ हे घह, १ है या नही ? 
खर पह नहीं क. * डउ है !(इस 


है 
#न्कन 
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पु 


प्रकार के विचार से अहंकार और ममकार छूट जांते हे ओर 
आत्मा में ध्पूर्व शान्ति का प्रादुभोव होता है । 


रोह अनगार ने अहंकार को जीत लिया था ।गुरु का 
उपवेश पाकर उन्होने अह्दकार को गला दिया था | वास्तव मे सभा 
साधु नहीं है, जो अहकार को जीत ले । । 


रोह अनगार प्रकृति से ही अर््वन थे। अलौन का ऊथे दे | 
गुरु समाश्रित ! अथीत गुरु का उन्होंने पूर्शरुपेण आश्रय लिया 
था। वे गुरु पर निभर थे। सब प्रकार से गुरु की सेवा भी करते थे । 


सब धर्मशासत्र कहते हैं कि महात्माओं की सेवा से ही तत्त्व 
तन की प्राप्ति होती है । पुस्तके उस ज्ञान की मांकी भी नहीं 
दिखा सकती | ऊपर गीता का उद॒हारण देकर भी यही बात 
बतलाई गई है । 


कई लोगो को शका-समाघान करने में मिमक होती हैं और 
१-एक को पूछने की इच्छा ही नहीं दाती । अनेक लोग सम्मते 
है कि हमने पुस्तक पढ़ ली ६, धर-अधर्स आदि सब ढोग 
है हेस इस ठोग मे क्‍यों पड़ें ? इस प्रकार विभिन्न विचारों 
से भरेत होकर लोग प्रश्न नहीं करते कुछ शायद ऐसे भी 
होंगे जे सोचते होंगे कि कहीं प्रश्न पूछने से गुरुजी 
शुत्मा हे गये तो क्‍या होगा! कुछ लोग आमभिमान से प्रश्न 


श्री समवर्ती सूच. : [ १२४० ] 


नहीं पूछते और कुछ अज्ञान से। मंगर वास्तव सें देखा जाय 
तो यह सब कल्पनाएँ मानसिक दुबलंतां का परिणाम हैं । प्रश्न 
करने में, लाभ के सिवा द्वानि कुछ स्ली नहीं हे। अगर कोइ 
अपने संचित ज्ञान के खजाने को ल्ुटाना चाहता है-तो.लूटने में 
तुम्हारी हानि ही क्या है ? तुम्हें अनायास ही जो निधि प्राप्त हो 
सकती है, उसके लिए भी तुम लाना-प्रकार के संकल्प-विकल्प करते 
हो ! यह तुम्हारे लिए दुभीग्य की बात नहीं- तो क्‍या है ? थॉ, 
प्रश्न | करो, मगर उसमें उद्धततां नहीं, नम्रता हो, जिगिषा नहीं 
जिज्ञाषा हो । 


इस प्रकार अनेक गुणों से विभूषित आय रोह अनगार एसे 
स्थान पर बैठे थे, जो भगवान्‌ से बहुत दूर नहीं था । 


गुरु की दृष्टि में रहना कच्छपी भक्ति है । कहा जाता है 
कि कछुआ अपने अंडो को दृष्टि से पालता है। इसी प्रकार भक्त 
या शिष्य भी सगवान या शुरु से इतनी ही दूर बेठता है, जहाँ 
भगवान्‌ या गुरु की नजर पड़ती दे | गुरु की अमृतमयी दृष्टि 
से दी शिष्य को आनन्द रहता है । व्यवहार में कद्दा जाता है कि 
श्रमुक व्याक्ति पर मेरी नजर है ! दृष्टि में रहने से भी बड़े बड़े 
श्रमर्थ टल जाते है । 


जेह अनगार भगवान्‌ से अदूर ओर गोदुद्दासन से बेठे थे । 


है 


(११३१ ] भगवान्‌ श्रोर झार्य रोहं 


उनझे दोनों घुटने ऊपर सिर सीचे था। अथातः यह ऐसे बैठे थे 
'उसे थो दुदृने के समय गुवाल येठता है । ६... >प् 


गोदुद्दासन से बठे हुए अनगार रोह ध्यांन के कीठे में तल्लीन 


शे रहे द और तत्त्व-विचार करके ज्ञान'फा-अम्ृतपोन कर रहे हैं। 


रोह अनगार तप और सयम में दिचरते थे। संयम; जीवन 
यी दिव्य मात्रा है। जिस आत्मा को यह प्राप्त हो, उसका प्रभाव 
अपूष और 'अदूसुव हो जाता है) संयम, तर्प के विना “निभ 
नहीं सकवा। सयम ओर तप आत्मा को मोक्ष पहुँचाने वाले रथ 
के हो पद्िया हँ। अथवा यों कदिए कि यह दोनों घमे-रथ के 
दो पदिया हैँ । 

रेह अनगाए जब ध्यान के फोठे में तल्लीन होते हुए तप 
सयम में विचरते थे, उस समय वे जात सशय हुए । जात सशय 
आदि पदों की व्याख्या प्रथम उद्देशक के प्रारम में की जा चुकी 
है। पद्दी व्याख्या यददों भी समझ लेना चाहिए । 


६ 


रोद अनगार के मन में चह पश्न उत्पन्न हुआ कि पहले 
लोक ए या पहले अलोक हे ? अथवा इन दोनों में कौन पदले 
आर कोई पीछे ६ ? इस प्रकार का प्रश्न उत्पन्न होने पर 
सेट अपने स्थान से उठे ओर भगवान्‌ भट्टावीर के सान्निकट 


उपस्यित हुए । उन्दोंने दीन घार भगवान्‌ दो प्रदक्तिणा की और 
नमरार सिया ) 


भगवती सूत्र १२३४ ] 

* किंसी-किसी का कथन है कि जीव, जेंड़ से उत्पन्न हुआ 
हैं। पंच भूतों के मेल से जीव उत्पन्न हो जाता है। लेकिन ऐसा 
मानने से जीवे की आदि ठहरती है. ओर यह भी मानना पड़ता 
है कि पहले जड़ और बाद में जीव बना है । 


किसी का मन्तव्य यह है कि--अह्य के अतिरिक्त दूसरी 
कोई भी सत्ता नहीं हे । सारे जगतू में एक ही वस्तु हे--अद्म, 
ओऔर कुछ भी नहीं है--'एकं जद्य द्वितीय नास्ति! 


इस प्रकार जीव ओर अजीव के विषय मे नाना मतभेद 
होने के कारण रोह ने प्रश्न किया--भगवन्‌ ! इस विषय में आप 
क्या कहते हैं; ? रोह के प्रश्न का भगवान ने उत्तर दिया--हे रोह ' 
ऐसा पश्न ही नहीं हो सकता, क्योंकि जीव और अर्जीव-दोनो ही 
शाश्वत भाव हैं। छोक--अलोक के विषय मे जो उत्तर दिया गया 
है, वही उत्तर यहां समझ लेना चाहिये। 


भगवान्‌ कहते है-मैं अपने ज्ञान में प्रत्यक्ष देव रहा हूँ, 
मगर तुम्हारी श्रद्धा भी उस तत्व को आंशिक रूप में मरहण कर 
सके, इस अमिश्राय से कुछ और सममता हूँ ' |“ थ 


थंह, यह मान लिया जाय कि की । 
में हुआ, तो चेत॑ंन आत्मा बनावटी और 
कोई जीव को बनादी और नाशवान्‌ 


!२३५ ] भगबान्‌ और भार शेह 


मिथ्या है जीव उतस्तत्ति त+ से संगत नहीं ६ । युक्ति इसे सिद्ध 
नहीं फर सकती है । | 

प्रयेक प्राणी को 'अद्द॑ प्रत्मय! अथात 'में ऐसा छ्वान होता 
£, यह यात स्पत' मिद्ध है । अब प्रश्न यह है कि में! कहने वाला 
भीर मे! फो जानने बाला फैन है ? लोक में यद् भी कद्दा जाता .. 
है-'मेरा शरीर 7 'अर्थात्‌ में शरीर नहीं मेस शरीर | यहा शरीर 
फो अपना कदने वाला पौन है १ क्या यह भी सभव है कि शरोर 
हो हो सगर शपर फो अपना बतलाने खाला का; न हो १ 'मेरा 
शरर' यद प्रथन शरीर आर शरीरी को अलग-अलग बतला 
रहा है। जैसे मेरा घए! इस कथन से घर अलग और घर वाला 
अलग, मालूम होता दे, इसी प्रशर "मेरा शरीर! इस कथन से 
भी शरार और शरशर का मालिक अलग-अलग ही प्रतीद दोता 
६। इस प्र्यत्ष प्रमाण फो न मानना ओर ठऊ्ँ का भसत्य सहारा 
छेना कहां वक ठीक ऐ सझता हैं । 


अगर यह पड़ा साय कि पेतन्य से अनन्त शाक्ति है, इस 
लिए उसे ब्रह्म सानकर, अद्य से जड़ री उक्त मान ला जाय दो - 
दया हानि है ९ इसवा उत्तर यह ६ कि अगर यह सान लिया जाय 
कि पदले जीव था पार फिर उससे जड़ घना तो इसका मतठव 
बा हुझा क्र जीर ही जेड हे गया । मिट्ठी से घड़ा घना है, 
इसझा अप यद है कि मिट्टो ही पड़ा रुप हो जाते है। इसी 


भगवती सूत्र १२३४ ] 


* किसी-किसी का'कथन है कि जीव, जह से उत्पन्न हुआ 
हैं। पंच भूतों के मेल से जीव उत्पन्न हो जाता है। लेकिन ऐसा 
मानने से जीव की आदि ठहरती है और यह भी मानना पड़ता 
है कि पहले जड़ और बाद में जीव वना है । 


किसी का भनन्‍्तव्य यह है क्रि--त्रह्म के अतिरिक्त दूसरी 
कोई मी सत्ता नहीं है । सारे जगतू में एक ही वस्तु ह--अ्रह्म, 
ओर कुछ भी नहीं है--एक ब्रह्म द्वितीय नास्ति! 


इस प्रकार जीव ओर अजीब के विपय मे नाना मतभेद 
होने के कारण रोह ने प्रश्न किया--भगवन्‌ ! इस विषय में आप 
क्या कहते है ? रोह के प्रश्न का भगवान ने उत्तर दिया--हे रोह ' 
ऐसा भ्रश्न ही नहीं हो सकता, क्‍योंकि जीव और अजीव-दोनो ही 
शाश्वत भाव हैं। छोक--अलोक के 'विषय मे जो उत्तर दिया गया 
है, वही उत्तर यहां समझ लेना चाहिये। 


भगवान्‌ कहते है-में अपने ज्ञान में प्रत्यक्ष देख रहा हूँ, 
मगर तुम्हारी श्रद्धा भी उस्त तत्व को आंशिक रूप में अहण कर 
सके, इस अमिआ्राय से कुछ ओर सममता हूँ। 7 


थंह, यह मान लिया जाय कि जड़ पहले और चेतन बाद 
में हुआ, तो चेत॑ंन आत्मा बनावटी ओर नाशवान्‌ ठहरेगा। अगर 
कोई जीव को बनाटी और नाशवान्‌ भी कह्दे तो. यह अथन 


१२३५] भगवान्‌ और झांय रोद 


मिथ्या है जीव उत्पत्ति तक से संगत नहीं दे । युक्ति शसें सिद्ध 
( कर सकती है । 0 हक 7७ कह 


प्रत्येक प्राणी को “अह्द॑ प्रत्मय”/ अथात में! ऐसा ज्ञान होता 
है; यह बात स्वतः सिद्ध है | अब प्रश्न यह है कि 'में? कहने चाला 
ओर में? को जानने वाछा कौन है ? लोक में यद भी कहद्य जाता 
हैं-'मेरा शरीर-।/ अथोत में शरीर नहीं मेरा शरीर | यहां शरीर 
को अपना कहने वाला कोन है ? क्या यह भी संभव है कि शरोर 
वो हो मगर शरीर को अपना बतलाने वाला कोई न हो ? 'सेरें 
शरीर यह कथन शरीर, आर शरीरी को अलग-अलग बतलां 
रहा है। जैसे मेरा घए इस कथन से घर अऊूग और थर वाला * 
अलग, मालूस होता है, इसी प्रकार "मेरा शरीर! इस कथन सें 
भी शरोर और शरीर का मालिक अलग-अलग ही प्रतीद होता 
है। इस प्रत्ष प्रमाण का न मानना और तक का असत्य सहारा 
छेना कट्टां तक ठीक हो सकता, है । 


हि हु 
जज बड़ 


अगर यह केहा जाय कि चेतन्य से अनन्त शक्ति हैं, इस 
लिए उसे ब्रह्म मानकर, जद्य से जंडु की उर्त्पत्ति मान ला ज्ञाय तो - 
क्या हानि है ? इसका उत्तर यह हैं कि अगर यह मान लिया जाय : 
कि पहले जीव था ओर फिर उससे जड़ बना तो इसका मंतलव 
का ३» न कि जीव हीं >्डी 5202 हे मिद्ठ 
रह हुआ कि जीव॑ हीं जेड हो गया । मिट्टी से घड़ा बनता है, 
इसका अर्थ यह है कि मिट्टी दी घंड़ा रूप हो जाते हैं। इसी“ 


हि 


धीसमभशवती सूच [ १२३६ ] 


प्रकार अद्य से अगर जड़-जगत्‌ की उत्पत्ति मानी जाय तो अक्ष 
ही जड़ हो गया, ऐसा मानना पड़ेगा। 

अगर त्रह्म को ही जड़ मान लिया जाय ओर सारे संसार 
की रचना उसी से मानी जाय ते यंह प्रश्न उत्पन्न होता है कि 
चिदानन्द अपने स्वरूप में था, तब उसे जड़ रूप बनेन का क्‍या 
हेतु हुआ ? अह्म सचिदानन्द रूप मे मोजूद था, उसे सृष्टि रूप 
में उत्पन्न होने की क्या आवश्यकता पड़ी ? इस के आतिरिक्त 
सृष्टि को बना कर फिर उसे अक्षरूप में ले जाने के उपदेश की 
क्या आवश्यकता है ? ईश्वरीय माया ने इस स्ृष्टे की रचना की 
है, तो जब ६ खर अपनी माया का उपसंदार करेगा, तभी सृष्टि 
#ह्य में जा सकेगी । तभी वह या उसका काई भी अंश कसे 
ब्रद्यरूप हो सकता है । 

._ ल्ाग कहते हैं, परमात्मा की इच्छा हुई कि चछो संसार 
घन, सा उसने संसार बना डाला । लेकिन वीतराग को भी 
कभी इच्छा हो सकती है ? जो 'निरंजन, कहलाता है, उसे भी 
इच्छा हे। और वह भी बविचित्र-विचित्र प्रकार की हो, यह कसे 
संभव है ? कोई संत--महात्मा भी नहीं चाहत कि जगत्‌ का फो६ 
भो जीव दुखी हो, , तो फिर सेकड़ो दुखों से परिपूर्ण सप्टि ईश्वर- 
कस रचगा ? | 


कई वेदान्ती भी ईश्वर में इच्छा स्वीकार नहीं करते स्वामी 
रामतीयथ ने अपने एक व्याख्यान में कहा हैं कि--कल्पना कीजिए, - 


- [ १२३६ ]. भगवाद ओर आये रोदह 


आत्मा ने लिखे  ' कोई यह कद्द सकता है क्रि कलम से लिखे 
गये हैं। लेकिन प्रश्न लिखने वाले का है| कलस स्वयं नहीं लिख 
सकती । और दुसरी बात यह भी है कि कलम को बनासे वाला 
कौन है ? कलम आखिर आत्मा ने ही तो बनाई है! अब बरु 
के कलमें का चलन नहीं रहा, होल्डरय का चलन हो गया है । 
होल्डर कारीगर ने बनाया है, मगर उसका लोहा किसने बनाया 
है ? एक कहता ह-लोदा ईश्वर ने बनाया, मगर वास्तव में लोहा 


हर 
॥7 )#. + 


यनाने वाला भी आत्मा है। लोहा खदान में था। खदान में प्रथ्वी- 


४ ५ 


| 
“ काय के जीव थे। उन्हों ने लाद्दा बनाया ओर बह लोहा कारीगर 


१५ ७५८ 


हाथ में गया। इस प्रकार लोहा भी आत्मा ने ही बनाया है ॥ 


|। | 2 0० /। 


जैन घ्म पृथ्वी मे मी आत्मा मानता है। पृथ्वी स्वयं आत्मा 

नहीं है, ,+न्तु प्रथ्वो रूप शरीर धारण करने वाला जीव-आत्मा 
है। वह आत्मा स्तंत्र रूप से पुदगलों को अपने में खींचता है। 
जैसे आत्मा दी दूध पीता है ओर आत्मा ही उसे खल-भाग एवं 

' रसंसागर आदि में परिणत करेता है, फिर भी कई लोग यह काम 
भी ईश्वर का बतलाते (हैं, इसी प्रकार लोहा भी आत्मा ने बनाया 

है, किन्तु लोग उसे इश्वर का वनाया हुआ मानते हैं। इंश्वर के 
ऊपर किसी प्रकार की जवाबदारी डालना, अपनी जवाबदारी से 

« छूटने का प्रयत्न करना है। लेकिन यह स्मरण रखना चाहिए कि 
इंश्वर पर एक बात का आरोप करने से अनेक आरोप करने पढ़ेंगे। 


भी भगयती सत्र - [ १२३८ ] 


: डुरा तो नहीं ही होना चाहिए । यदि सब को समान फल मिलता 
तो कदाचित यह जाना जाता कि जीव जो कुछ करता ६, वह 
सब एक इश्वर की आज्ञा ओर इच्छा के अनुसार ही करता है । 
लेकिन फल में बहुत विचित्रता देखो जाती है, अतरव यह कैसे ' 

, माना जा संता है हाई 2028 ३ पे 

व्याकरण मे को को स्व॒तन्त्र माना गया है। पाशिनि 
कहते हें- 'स्वतन्ञ्म: कत्तो !! कारक का विचार करने में मुख्यतया 

' कप्तो, कम ओर क्रिया का विचार होता हे । व्याकरण में कहा 
गया है कि करो वह दे जो स्व॒तन्त्र होकर क्रिया करने वाला हो- 

' स्वेच्छा से क्रिया करे । अगर जीव से ईश्वर ही क्रिया करबाता है 
तो जीत कत्तों केसे ठहर सकता हैं ? क्‍योंकि बह-तो इंश्वराधीन 
है । ऐसी हालत में क्रिया का दंड या पुरस्कार जीव को क्यों 
मिलना चाहिए ! 

| अब आप यह कह सकते हैँ कि जब कोई भी बस्तु कत्तो 
के बिना नहीं होती, तो फिर संसार का भी कोई न कोई कत्तो 
अवश्य दोना चाहिए | क़्या जेन शासत्र का यह मंतव्य है कि 
प्वीज बिना वनाये भी बन सकती है ? इसका उत्तर यह है कि : 
जनधर्म कत्तो मानता है और आत्मा को खतंत्र कत्ती मानता 
हैं। लिखे हुए अदर देख कर आप सोचेगे, यह अक्षर किसी 


न 


. ने लिखे हैँ । मगर किसने लिखे है, इस प्रश्न का उत्तर, है- 


। : १२३६ )। भगवार ओर झाये रोह 


आत्मा ने लिखे  ' कोई यह कद सकता हे कि कलम से लिखे 
नये हैं। लेकिन प्रश्न लिखने वाले का है | कलम स्वयं नहीं लिख 
सकती । और दूसरी बात यह भी है. क्रि कलम को बनाने बाला 
कौन है ? कलम आखिर आत्मा ने ही तो बना दे! अब बरु 
के कलम का चलन नहीं रहा, होल्डरों का चलन हो गया है। 


. होल्हर कारीगर ने बनाया है, मगर उसका लोहा किसने बनाया 


| 


| 


है ९ एक कहता है-लोहा ६ श्वर ने बनाया, मगर वास्तव में लोहा 
बनाने घाला भी आत्मा है। छोहा खदान में था। खदान में पृथ्वी- 


“ काय के जीव थे। उन्हों ने लोहा बनाया ओर बह लोहा कारीगर 


के हाथ में गया। इस प्रकार लोद्ा भी आत्मा ने ही बनाया है । 


$ 4 35 + # ॥ ५ 


जैन घर पृथ्वी मे भी आत्मा मानता है। पृथ्वी स्वयं आत्मा 
नहीं है, ड>िन्तु प्रथ्वो रूप' शरीर धारण करने वाला जीव-आत्मा 
है । वह आत्मा खतत्न रूप से पुदगलों को अपने.में खींचता है। 
जैसे आत्मा ही दूब पीता ६ ओर आत्मा ही उसे खल-भाग एवं 
रसेमाग आदि में परिणत करता है, फिर भी कई लोग यह काम 
भी इंश्वर का बतलाते ६, इसी प्रकार लोहा भी आत्मा ने बनाया 
है, किन्तु लोग उसे इश्वर का बनाया हुआ सानते हैं। ईश्वर के 
ऊपर किसी प्रकार की जवाबदारी डालना, अपनी जवाबदारी से 
छूटने का प्रयत् करना है । लेकिन यद्द स्मरण रखना. चाहिए कि 
इंश्वर पर एक बात का आरोप करने से अनेक आरोप करने पढ़ेंगे। 


क्री भगवती सत्र [१२३० ] 


हू 
कई लोगो का ऐसा कथन है कि जीव कम करने में तो 
स्वतंत्र हैं, मगर फल ईश्वर देता है । यह यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि अगर एक आदमी ने चारो कीं या दुराचार किया तो उस 
ने यह नया कम किया ह या पुराने कर्म का फल भोगा है अगर 
यह माना जाय कि नया के किया हे तो जिसका धन या शील 
गया, उसके लिए तो प्राचीन कमरे का फल-भोग ही हुआ ९ अगर 
ऐसा न माना जाय तो प्राचीन कमे का फल ही नहीं होगा । 
अगर यह कहा जाय कि चोशे या व्यभिचार करने का काये ईश्वर 
'ने प्राचीन कम के फल का भोग कराने के लिए करवाया है, तो 
इसका अथे यह हुआ ऊ#ि ईश्वर ने चोरो या व्यभिचार का काये 
करवाया है | गीता मे कहा है--- 


न क्तृत्वं न कमोशि, न छोकस्प सुभति प्रभु' ! 
न कमफलसयोग, खभावस्तु प्रवत्तेते ॥ 


घास्तव में इश्भर कत्तो नहीं हे ओर न कर्म का फल देने 
वाला हैं। यह सब वस्तु-स्वभाव से होता है । 


इस प्रकार न जड़ से चेतन की और न चेतन से 
जड़ की उत्पत्ति द्वोती है। इसी कारण रोह अनगार ने भगवान्‌ 
, से प्रश्न' किया,हे-प्रभो! आपकऊे ज्ञान में क्‍या प्रतिभासित हो 
् है? 


[१२४७१], भगयान झोर आये रोह 
,इस विषय का विस्तृत विवेचन न्यायग्रन्थों में किया गया 
सं 
'है। शाख्रकार उसका मूल तत्त्व द्वी प्रकट करते हैं। 


रह के प्रश्न का भगवान ने उत्तर फर्मोया-हे रोह ! यह 
नहीं कह्दी जा सकता कि जीव से अजीव की या अजीव' से जीच 
की उत्तत्ति हुई है। यह दोनों ही पदार्थ अनादि ईव “ 


वेह्लानिक कहते ५-हमारी दृष्टि अपू् है, इसा कारण हम किसी 
भ्स्तु का नाश होना कहते ६, परन्तु वास्त॑वेक्र रूपसे देखा जाय 
तो कोई भी वस्तु नष्ट नहीं होती। केवछ उसकी अवस्थाएँ पलटती 
हैं। जली हुई मोमबत्ती के विषय में यह समझा जांता है कि वद 
नष्ट हो गई, परन्तु मोमबत्ती वस्तुत नष्ट नहीं होती, सिर्फ उसे 
फी शक्ल बदलती हैं। उसका संप्रह बिखर जाता है। सुना जाता कि 
बझ्धानिरी ने एसे आऊर्षक यंत्र बनाये हैं, जिन्हे जलती हुई मोमबत्ती 
के इधर-उधर रज् देने से, जली हुई मोमबत्ती के पंरमाणु उन 
यत्रों में खाँच कर आ, जाते हैं, और अगर उन्हें फिर मिला दिया 
जाय तो शा की तसी मो «बत्ती तयार हो जाती हैं। 


जल के विषय में भी यही बात दै। साधारणतया यह 
सममा, जाता हैं कि जमीन पर गिरा हुआ जल सूष्छ क्र, नष्ट हो 
जाता है, परन्तु विज्ञानवेत्ता कहते है कि वह नष्ट नहीं डुआ है, 
रिन्‍्तु दो प्रक्लर की वायु थी, जो बिखर गई ह। आक्दीजन 


अ्ीभगवरती सूत्र [१२४२] 
ओर हाइड्रोजन नामक दोनों हवाओ से जरहू बनता है ओर दोनों 
के बिखरने से जल नहीं रहता । 

' भेरी कारेली नामकी एक पाश्ात्य विदुषी ने लिखा था- 
जब एक रजकण का भी नाश नहों है, उसका भी सिर्फ रूपान्तर 
होता हे, तो उस महाशक्ति का, जो संसार में गजब कर रही है, 
केसे नाश हो सकता है ? उसका नाश होने से तो गजब, हो 


जायगा । रजक़ण ओर मोमबत्ती का भी नाश नहीं है, तो आत्मा 
कंस नष्ट हो सकता हूं ? 


भगवान्‌ कहते हैं-हे रोह ! जड़ से चैतन्य बना हो या. 
चेतन्य से जड़ बना हो, यह संभव नहों है। जैसे आकाश के फूछ 
नहीं होते, इसी प्रकार निराकार से साकार ओर साकार से निरा- 
कार की उत्पत्ति संभव नहीं हं। जो छोग भूतों से चेतन्य की 
डत्पत्ति मानते है, उन्हें बिचारना चाहिए कि किसी भी भूत मे 
चैतन्य नहीं पाया जाता, तब उनसे चतन्य केसे उन हो सकता 
है ? अतएव जड़ ओर जीव-दोनों अनादि हैँ, यदहदी मानना युक्ति 
संगत हैं । 

अथध आप कह सकते हैं कि आपने जीव और जड़ दोनों 
को अनादि बताया है, मगर वेदान्ती तो अक्ष के अतिरिक्त अन्य 
किसी पदार्थ की सत्ता ही स्वीकार नहीं करते। इस विषय में 
आप क्या कहते हैं. ? इस संबंध में इतना द्वी कहना पर्याप्त है कि 


[१२०३। भगवान ओर आये रोइ 


यदि पूरों तरद पता लगाया जाय तो अक्षय के अतिरिक्त अस्य 
पदार्थों की सत्ता भी अवश्य प्रतीत होंगी । इस संबध में भी 
न्यायशास्त्र में विस्तृत विवेचना की बई दै। विशेष जिज्ञासुओं 
की बढ़ देखना चाहिए । 


गेता में अश्वत्थ द त का आकार वेसा ही बतकाया है 
ऊँसा जैन शास्त्रों में लोक का आकार-पुरुषाकार-है । अश्वत्य 
बृत्त का आकार देते हुर गैता मे कद्दा है-- 


अधक्षोऊर्घ प्रसृतास्तत्य, 


भ्थ्‌ 


ने रूपमस्पेह 


है अजुन ! याद मुझ से संसार रूपी अश्वत्य वृक्ष का 
रूप पूछो तो नइस वृत्ध की आदि है, न अन्त हैँ अथोत्‌ वह 
अनादे है । 


गीता भी संसार को अनादि कहती है ओर भगवतीसूत्र 

भी अनादि कहता है, आधुनिक बेज्ञानिक्त भी यदी कहते हँ। 

., नार्तिक आत्मा का अस्तित्व द्वी स्वीकार नहीं करते, लेकिन कौन 
+ कह सकता है कि आंग चल झर आधुनिक विज्ञान ही आत्मा का 


स्तत्व साबित नहीं करेगा! और आज भी आत्मा प्रमाणों 
से सिद्ध है। 


ट 


प्रीभगवती संत [१२४४] 


भगवान्‌ ने आजकल के विज्ञान से किसी बात को नहीं 
देखा था। उन्होंने अपने परिषूणो ज्ञान में देख कर ही जीव और 
अज्ीध को अनादि कहा है । यह भगवान्‌ का बतलाया हुआ 
घीजमंत्र-<ह । 


« ' “अब रोह अनगार पूछते ह-भगवन्‌:! संसार और सिद्धि- 
यह दो पदाथ हैं । इन दो से पहले कौन है ? पहले .सिद्धि है 
या ससार है ? अथांत्‌ सिद्धि मे से संसार निकला ,या .ससोर 
में से सिद्धि निकली है ? 


यहाँ यदि कहा जाय कि संसार पहले है ओर संसार स 
निकल कर (जीव ) सिद्ध होते हैं, तो इसका अर्थ यह हुआ कि 
संसार पहले ह ओर सिद्धि पीछे है। अर्थात्‌ संसार पहले हुआ है 
ओर “सिद्धि पीछे हुई हैं । गीता! भी कहती है कि इस अंश्वत्य 
रूप संसार का छेदन करके जो निवृत्त हो जाते हैं, बे चिदानन्द 
रूप होकर सिद्धिक्षेत्र में आनन्द का उपभोग करते हैं। इस कथन 
मे भी यही डिद्ध द्वोता है कि सिद्ध, संसार' से निकल॑ कर हुए हैं 
ओर ससार पहले हैँ, सिद्धि बाद में हैं। लेकिन भगवान्‌ ने 
फर्मा्या कि सिद्धि ओर संसार दोनों ही शाश्वत हैं। जब से 

पार है, तंभी से सिद्धि है ओर जब से सिद्धि है, तमी से संसार 
है । सिद्ध हुए हैं संसांर से ही, लेकिन संसार की आदि हो तो 
सिद्धि की भी आदि हो । 


जे का 
[ १२५५ | भगवाब्‌ और आये रोह' 


आज का दिन वत्तमान कहलाता है, गया दिन भूतकाल 
कददलाता है और आगामी दिन भविष्य काछ कहलाता है । यद्यपि 
गया दिन, आज भूतकाल है, मगर वह वत्तेमान में द्वोकर हो 
गया है । जब प्रत्येक भूतकाल, एक दिन वर्तमान था, तो भूतकाल 


की आदि द्वानी चाहिए । अगर भूतकाल की आदि नहीं है तो 
क्या यह कद्दा जा सकता है कि भूतकाल, कभी व्तेमान रूप मे 
आया दी नहीं ? वह वत्तेमान हुए बिना दी सीधा भूतकाल हो 
गया ? लेकिन यद्ध सभी को मालूम है कि कल का दिन वत्तेमान 
में था। इसी प्रकार वषे और सेकड़ो वषे व्तेस्नान में आकर के 


दी भूतकाल बने छू । इसी अकार भविष्य काल में से निकल कर 
कुछ अश वर्तमान ह्वाता जा रद्दा ६ ओर फिर वह वत्तेमान 
भूतकाल बनता जाता हें, फिर भी भविष्य काल का कहीं अन्त 
नहीं है । वद्द ज्यों का तयों अनन्त है। भाषिष्य की तरह भूतकाल 
भी अनन्त है । भूतकाल ओर भविष्यकाल-दोनों बराबर कहे 'गये 
हैं। जैसे द्वाथी दांत की बनी हुई बिना जोड़ की चूड़ी का मध्य 
जद्दों उंगली रकबो वी हे । इसी प्रकार अगर वत्तेमान को भूत 
में मिला लो तो भूतकाल और अगर उसे भविष्य में मिला लो 
तो मविष्यकाल भले ही वढ़ जाद, अन्यथा भूत और भविष्य- 
दोनों बराबर हैं ओर दोनों ही अनन्त हैं। इसी प्रकार सिद्धि 
और ससार दोनों ही साथ हैं और दोनो ही अनादि हैं। 


क्षी भववयती सत्र [ १२४६ ] 


कई लोगों को यह आशंका है कि जब संसार से ही निकल 
कर जीव सिद्ध होते हैं तो कभी न कभी संसार खाली हो जायगा । 
इस भय के कारण लोगों ने यह मान्यता गढ़ ली है. कि मुक्त जीव 
एक नियत अवाधि तक ही मो न में रह कर फिर संसार में लौट 
आता है । मगर यह कथन जैन शास्त्रों के अतिरिक्त गीता से भी 
बाधित हैं। गीता में कहा है :--- 
यदगला न निवत्तेन्ते, तद्धाम परम मम । 

अथोत्‌-जठ जाकर फिर न छाटना पड़े, बही-मेरा घाम- 
भोज्ञ-द्दे । 

संसार के खाली हो जाने की आशंका निमूरं हे । भवि 
दयकाल, प्रतिक्षण, बर्दं मान ह्ञाकर भतकाल में मिलता जाता हू 
ओर भूतकाल फिर कभी भविष्यकाल नहीं बनता, तो क्या यह 
'भय होता है कि कभी भविष्यकाल का अन्त दो जायगा 

' ब्क्ती!! 
“क्यों १! 
४ इस लिए कि भविष्यकाल अनन्त है ।? ५ 
इसी प्रकार संसार भी अनन्त है- संसारी प्राणी भी अन- 

न्‍्तानन्त है । रुपया की थई जमाते जाओ तो क्या कभी आकाश 
का धअन्त आ जायगा ? रुपयों ने आकाश को घेरा अवश्य है, 
मगर आक'श अनत है, अतएव उसका कभी अत नहीं आसर्कता 


(१२४७ ] भगवान्‌ ओर आये रोह 
&. 52“ । कर ००8 ) 

है। इसी प्रकार जीव संसार से दी मुक्त होते है, मगर अंनस्‍्ते 
होने के कारण ससार कभी जीव-शुन्य नहीं छ सकता । 

यद्यपि रोह अनवार ने पहले भवर्सिद्दिक और अभ्व- 
सिद्धिक का प्रश्न किया है और बाद में सिद्धि तथा संसार का 
तथापि प5 ले सिद्धि ओर संसार संबंधी प्रश्नोत्तर का ध्याख्याने 
किया गया ह, जिससे भवसिज्िकि ओर अभवसिद्धिक का प्रश्नो- 
सर सरलता से समझा जा सके। 


रेह अनार ने प्रश्न किया-भगव न्‌ | पहले भवसिद्धिक 
हैयाअभवसिजक हैं ? - - 


जिसमे जो काये करने की क्षमता हे-योग्यता है, यह डेस 
काये के लिए भत्य कटलाता हैं । उदाहरण,थे-कुमार मिट्टी से 
घढड़ा बनाता है, परन्तु जिस मिट्टी से घट बन सर्कता है वहीं 
मिट्टी घट के लिए भव्य है, ओर जिसमें घट बनने दी शाक्ि 
नहीं है, घह घट के लिए अभज्य है। * 


फिसी आदमी को अ'भे की आवश्यकता है। वह सोचता 
है-लकड़ी में अग्नि है । मगर कोई लकडों आग के लिए भव्य 
है, कोई अभव्य है| अंथोत्‌ जिस लकड़ी को घिसने से आग 
इतन्न होती है, वह आंग के लिए भव्य है, और जिसे घिसने 
पेर भ्री आग नहीं उतन्न द्वोतो, बह लकड़ी आग के लिए अमव्य 


थी भगवती सूज [१२४८] 


है। अरणि की लकड़ी घिसने से अग्नि उत्पन्न होती है, वह अग्नि 
के लिद्ज से भव्य है! 
- आम आदि की लकड़ी इस रृष्टि से अभव्य है । 

*. मतलब यह है कि जिस वस्तु में जिस कायें की सिद्धि 
की ज्मत्ा है, वह उस काये के लिए भव्य दे। अभव्य इससे 
विपरीत है ! 

' यहाँ सिंद्धि की दृष्टि से भव्य-अभव्य का' विचार किया 


२ 


गया ६ ॥ 


- मगर सिंद्धि का अर्थ इस जगह अणिमा, महिमा, गरिमा 
आदि आठ सिद्धियों नहीं सममना चाहिए, किन्तु समस्त पर- 
भाव़ो से अतीत होकर, समस्त उपाधियों से रहित होकर तथा 
विगतदेद्द. होकर आत्मा जो अवस्था प्राप्त करवा है, वद् अपस्था 
सिद्धि कहलाती है । जिस अवस्था में आत्मा को पुनः पुनः 
जन्म-सरण करना पड़ता है, उसे असिद्धि. “संसार” कहते हैं । ; 

रोह ने भगवान से सिद्धिओर असिद्धिः-के संबंध में 
प्रश्न किया--इन दोनों में से पहले कौन है. ओर पीछे कोन हे ? 
इस प्रश्न के उत्तर में भगवान फर्माते हं---यहोँ पहले-पीछे. का 
कम नहीं हैं, दोनों साथ हें, दोनों शाश्वत हैं । जैसे शरीर में 
मस्तक और पर में से कोई पहले-पीछे नहीं साथ ही बने हैं 
उसी प्रकार सिद्धि और. असिद्धि-दोनों ऋमरद्दित हैं । पुरुषाकार. 


१२४६ ] अगवान ओर भाये रोह 


लोक में सिद्धि सिर पर है और संसार भीचे द्वे । इसलिए शरीर 
में जैसे पॉव और सिर साथ बने हैं, इन दोनों में पदले-पीछे 
का भेद नहीं है, इसी शाश्वत सिद्धि ओर असिद्धि में भी पदले 
पीछें का भेद नहीं है, जैसे सिद्धि-असिद्धि में कम नहीं है, 
उसी प्रकार सिद्धि के योग्य भग्य ओर सिद्धि के अ्रयोग्य अभव्यों 
में भी क्रम नहीं है । इन में भी क्रोई आगे-पीछे नहीं है| __ 

अब रोह जनयार प्रश्व करते हं--सगवन्‌ ! पहले सिद्ध 
श या असिद्ध हू 0 अल जे 

साधारण विचार से ऐसा ग्रतीत होता है कि सिद्ध 
भ्रगवान्‌ संसार से मु्क होकर दी सिद्धि ल्वाम करढे हैं, अत. 
पहले आसिद्ध “और फिर सिद्ध दोने चाहिए, मरन्तु वास्तविक 


_चात यह नहीं ,है। समूह॒दः सिद्ध ओर आखसिद दोनों ही अनादि 


हूं। जैसे यद्यपि भविष्यकाल, वर्चमाव होकर ही भतकाल ह्षोत़ा 
है, इसलिए पहले बतेमान काल्न और पीछे मतकाल होना चाहिए 


' मबर ऐसा नहीं हैं। तीनों ही काल प्रवाहत अनादि छोर अनन्त 


५ 


हि ई री] बे ->० नि [जे 
' #। बेदान्त ने भी, जहों दद निष्पक्त हुए हैं, संसार को अनादि 


गाना है। गीता सेसार रूपी अश्वत्थ बृत्त को अनांदि कहती है । 


लोक-अलोक, * जीव-अजीव, सिद्धि-असिद्धि, आदि 
के हाल बाल जीबो को प्रत्यक्ष से नहीं दिखाई देता, इसलिए 


लक 


भ्रो भगवती सूत्र [ १२७७ ] 


लिए भी प्रत्यक्ष है ओर जिसके उदाहरण से डपयुक्त विषय भी 
) सममे जा सकते हैं। रोह पूछते ह भगवन्‌ ! पहले मुर्गी है 
ओर फिर अंरंडा हैं या पहले अण्श ओर फिर मुर्गी है ? इस 
“भ्रेश्न के उत्तर में भगवान्‌ फमोते हँ- है रोह ! रोलते समय तो 
कोई भी क्रम बनाया जा सकता हे, मगर थस्तु में क्रम नहीं है। 
अगर पहले अडा माना जाय अ,र फिर मुद्दा मानी ,ज़ाय तो 
म पूछता हूँ-म4 कहाँ से आ; ! 


रोह--भगवन्‌ ! मुर्बा, अण्डे से आई है । 

भगवान्‌ -हे रोह ! अण्डा कहें से आया ? 

शेह--भगवन्‌ ! अणडा रुर्गी से आया है। 

भगवानू-तो रोद ! मुर्ल और अण्डे मे आगे था पीछे 
“किसे कहा जाय ? व॒स्तुत न कोई पहले है, न पीछे है । दोनों 
में आ१-पीछे कां क्रम नहीं हे । दोनों प्रवाह से अनादि हैँ। 


शासत्रकार कहते हैं कि मुर्गी और अण्छे के उदाहरण 
से शेष लोक-अलोक आदि का अनादि भाव समझता जा सकता 
से | जम कप से 
४ | थों काल की अपे हा देखा-जाय तो मुर्गी, अण्डा नहीं है 
ओर अण्डा, मुर्गी! नहीं हैः। मगर; वस्तुतः मुर्गी ही अण्डा है. और 
अडा ही मुर्गी है| इसी/अकार प्राझ' अन्य विषयों में भी यथा- 
योग्य घटा छेना चाहिए | 


[१*६१] भगवान्‌ और शआर्य रोह 


भव रोह अनगार सारे लोक का द्विसाब भगवन्‌ से पूछते हैं। 
३ ह् कप 

व एक को प्रमाण मानकर, दूसरे को प्रमेय बनाते हैं । रोहे पूछते 
हैं--भगवन्‌ ! पहले लोक का अन्त (किनारा) है, या अलोक 
का अन्त है ? इसके उत्तर'में भगवान्‌ ने कहा -हे रोह ! इन 
दोनों में किसी प्रकार का क्रम नहीं है । क्रम तव होता, जब दो 
में से एक पहले वना होता और दूसरा पीछे बना होता । यह 
दोनों ही शाश्वत हैं, अतएव इनमें क्रम नहीं है । 


4 


लोक के सात अवकाशान्तर माने गये हैं । अतएव रोह 


पूछते है --भगवन्‌ ! पहले लोकान्त है या पहले सातवाँ अबका- 
शन्तर है १ 


| 


यह लोक और अवकाशान्तर का प्रश्न है । इसी प्रकार सात 
तनुुबात, सात घनवात, 'सात घनोद्धि ओर सात पृथ्वी संघधी 
रे ञ्जे तन 
प्रश्न हैं। इन सब में सम्पूण ससार का समावेश हो जाता है। 


भगवान्‌ उत्तर देते हैं हे रोह ! इनमें आगे पीछे का कोई 
कर थे 5 
कैम तह हैं। यह सव शाश्वत भाव है । 
इसी प्रकार सातो अवकाशान्तर, सातों तनुवात, सातो घनवाठ 
सातो घनोदाधि, सातो पृथ्वी, ढीप, सागर, वर्ष-क्षेत्र, नारकी आदि, 
जीव, अस्विकाय, समय, कमे, लेश्या, दृष्टि, दशन, ज्ञान, संज्ञा, 
शरीर, योग, उपयोग, द्रव्यप्रदेश, पर्याय तथां काल के प्रश्नोत्तर 


श्रीसणवती सूत्र, [ १२५२ ] 


समम लेने चाहिए । अथाव इन सब को लोकान्त के साथ जोड़- 
जोड़ कर प्रश्न करना चाहिए कि पहले लोकान्त है या तलुवात 
है ? इत्यादि | इन सब के उत्तर में भगवान्‌ ने फरमोया-यह 
सब शाश्वत भाव हैं। इनमें आगे-पीछे का क्रम नहीं है । यह 
प्रश्न इस प्रकार भी किये जा सकते हैं:--- 


रोह ने पूछा - भगवन्‌ ' पहले द्वीप है या पहले सागर है ? 
इसके उत्तर मे भी भगवान्‌ ने फर्मोया- है रोह ! यह दोनों 
अनादि है । 
- रोह आगे पूछते हैं--नरक के भीतर नर का वास हैं, सो 
पहले नरक हैं. या नरका वास हैँ ? इसका उत्तर भगवान्‌ ने 
दिया-यह दोनों शाश्वत हैं । 


अगर कोई यह पूछे कि पहले नगर बना या नगर के गृह 
बने ? तो किसे पहले और किसे पीछे बतलाया जा सकता है ? 
इसी सूत्र मे एक प्रश्न किया गया हैं कि राजग्ृह नगर किसे 
कहा जाय ? इसका उत्तर भगवान्‌ ने यह दिया है कि-जीव, 
अजीव, पएथ्वी, पानी आदि सब मिलकर राजग्रृहू नगर कहलाते 
ह। 


हर ६ ह 
अब रोह पूछते ह-भगवन्‌ ! पहले * 
मनुष्य जीव हैं; या तियेच हैं अथवा देव 


4४ 
[ १२५३ ] भ्रगधान्‌ झोर आये रोद 


इस विषय से विभिन्न दशनकार अनेक कल्पनाएँ करते है, 
मगर अंत मे सभी को अनादि पर ही आना पड़ता है। कई कहते 
है--अडे का एक भाग ऊपर गया तो ऊँचा लोक हो गया और 
एक भाग नीचे गया तो उससे नीचा लोक हो गेया | छेकिन 
उनसे जब यह पूछा जाता है कि अडा कट्दां से आया | तब वे 
गड़वड़ में पड़ जाते हैं। अतएवं किसी भी गति के जीबों को 
पहले या पीछे नहीं कंह सकते | सभी जीव अनादि हैं। अगर 
नरक की आदि खोजने चलेंगे तो समय की भी आदि खोजनी 
पड़ेगी । फिर कमे की भी आदि दूँढनी होगी कि पहले देव के 
कमे हैं, मनुष्य के कम हैं, या नारकी आदि के कमे है ? लेकिन 
करम-सामान्य अनादि हैं, इसी प्रकार यह करम-बिशेष * भी 
अनादि है । 


कम बिना लेश्या के नहीं होते । योग और कपाय का एकी- 
भाव लेश्या कहलाता है । कपाय के' साथ जब तक मन, बचन 
और काय के योग नहीं मिलते, तव तक बह कपाय है, जब योग 
और कपाय मिल जाते हूँ, तव कपाय ही लेश्या का रुप धारण 
फर लेता हैं। जैसे-जैसे लेश्या की शुद्धि होती जाती है, कम की 
भी न्यूनता होती जाती है। 


गेद अनगार फिर पूछते हैं-भगवन ! पहलें दृष्टि है या पहले 


भीभगवती सूछ [१२४४] 


लेश्या है ? भगवान्‌ ने फर्माया--हे रोदह्द ! यह दोनों भी अनादि 
च ७ 
हैं, अतएव इनमें पहले-पीछे का क्रम नहीं है । 


इससे आगे दशन और ज्ञान संबंधी प्रश्न है। वस्तु के 
सासान्य धरम को जानना दशेन हैं और विशेष धर्मों का बोध होना 
ज्ञान कहलाता है। रोह ने पूछा-भगवन्‌! पहले दर्शन है था 
ज्ञान है ? भगवान्‌ ने उत्तर दिया-रोह् ! दोनों भाव अनादि है। 


इसी प्रफार छोकान्त के साथ भी इनके प्रश्नोत्तर समभने चाहिए। 
तदलन्तर संज्ञा का प्रश्न है। संज्ञा, ज्ञान को भी कहते ६ 


मगर यहां मोहजन्य, ठृष्णा का अर्थ अपेक्षित हैं। जैसे-पन 
चाहना धनसंज्ञा है, खली की चाह होना ख््री संज्ञा है, आहार वी 
तृष्णा होना आहार संज्ञा है । 


रोह पूछते हं-भगवन्‌! पहले शरीर हैं या मज्ञा है | भग 
हा ] बट 
बांन्‌ फमोते ह-दोनों ही अनादि है । 
भर, 

इसी प्रकार योग और उपयोग का प्रश्न है । योग पहले ह 

या उपयोग पहले है, इस प्रश्न के उत्तर में भगवान ने दोनों हैं 
हक मे ५. निषेध ८5 हट 

अनादि वतलाया है ओर क्रम का निषेध क्रिया हैं | 

आत्मा का उद्योग सन, बचन ओर काय के सहार दंगे 
हैं। अठगरब सन आदि योग कहलाते हैं. झर आत्मा को मूह 
स्वभाव उपयोग कदछातः है । 


[१२८५५ ] मगवान्‌ आर आर्य रोह 


शेह प्रश्न करते हैँ--भगवन्‌ ! अभिसान पहले है या योग 
कि चोईु 
पहले है ? भगवान उत्तर देते ह-दोनों ही अनादि हैं । 


इन सत्र को लोकान्त के साथ मिलाकर तथा अलोकान्त के 


साथ मिलाकर प्रश्न करना । यहां पिछछा-पिछला छोड़ते जाना 
ओर आगे-आंगे का बोलते जाना चाहिए। 


भगवान्‌ से अपने प्रश्नों का उत्तर सुनकर रोह अणगार ने 

'सेद भंते | सेब॑ मंते ” कहा और तप-संयम में विचरने लगे। 
काच में कोई पदार्थ पूर्शरूपेण नजर नहीं आता । केवल 
भदाथे की परछाई भर दिखाई देती है । फिर भी फोटो खाँचने 
का प्रयत्न क्यों किया जाता है ? फोटो में स्थूल प्रीतिविम्ब ही 


आता हू, पदाथे के गुण-दोष नहीं उतरते। फिर भी फोटो उतारते 
फा प्रयास करने का प्रयोजन यह है कि, इससे प्रथम तो केमरे 
की शाक्ति का विकास होता दै, दूसरे ज्ञानियों के लिये छोटी बस्तु 
भी बडा काम देती है। क्ानी अपूर्ण अंशको देखकर भी पूर्ण का 
पता लगा लेते हैं। रोह ने स्वय ऊैसरा बनकर भगवान महावीर 
कै अनन्त ज्ञान का फोटो उतारने का प्रयास क्रिया है। कैमरे 
का जितना परिमाण झ्वोता है, उसी परिमाण में फोटो भी बड़ा 
या छोटा उतरता है । लेकिन फोटो भले ही छोटा हो, उसमे 
पदाथ की आाकझ्त आ जाती है और उस फोटो से पूर्ण मूल 
पदाध का पता लगाया जा सकता है। इसी प्रकार रोह के प्रश्तो 


श्री भगवती सूत्र [१२५६ ] 
के दिये हुए उत्तरों से विदित हो जाता हैं कि भगवान अनन्तें 
ज्ञानी हैं । रोह समझते है कि भगवान का अनन्त ज्ञान मुभमें 
नहीं आ सकता, परन्तु उम्र ज्ञान का छोटासा फोटो भी अगर 
मन में रहा तो अनन्त ज्ञान आप ही प्रकट हो जायगा। 

अब संक्षेप में यह भी देख लेना चाहिए कि इतने विस्तार 
के सांथ यह प्रश्नोत्तर क्‍यों किये गये हैं? इस संबंध से टीकाकार 
कहते हैं--शुन्यवादी लोगों का कथन है कि हमें संसार में,जो कुछ 
भी दिखलाई पड़ता है, वह सब आन्ति हे । वास्तव में वह कुछ 
भी नहीं है। न कोई दिखाई देने वाला है, न देखने वाला है 
न देखता है। कहीं कुछ भी नहीं है। जैसे स्वप्न में जो सृष्टि 


दिखाई देती है, वह भ्रममात्र हे, उसी प्रकार जागृत अवस्था की 
सृष्टि भी अ्रममात्र हे । शुन्यवादी इस भ्रकार संसार को शुल्य- 


फनी 5 


रूप बतलाते हैं, मगर रोह और भगवान्‌ के प्रश्नोत्तरों से यह 
सिद्ध किया गया है कि जगत्‌ को एकान्तत. शुन्यरूप मानना 
मिथ्या है | स्वप्न मे भी वही वस्तु दिखाई देती है जो वास्तव में 
होती है । चाहे वह किसी भी काछ में, किसी भी देश में देखी 
या सुनी हो, मगर उसके हुए बिना उसका स्वप्न नहीं दिखता। 
ऐसी अवस्था में शून्यवाद सिद्ध नहीं होता । 

कई लोग, लोक को वनावटी मानते हैं । उनके कथना- 
नुसार ईश्वरन लोक का निर्माण किया है । परन्तु विचार करने 
स्तर इस कथन की निस्सारता प्रात हो जाती है। अपनी नम्नता 


छोक-स्थिते 
लिशहल- 


( 


मु पाठ -प्रश्न- भेते !' त्ते भगवे 
गोयमे सम्रण जाव-एवं वयास्ती कहविहाएं 
भेते ! लोयटिती पन्नत्ता ! 

उत्तर-गोयमा ! अ्रट्र॒विह् लोयटिती 
पन्नता । तंजहा-आगासपइट्टिए वाए, वाय- 
पहट्विए उद॒ही, उदहिपइट्िया पुठवी, पृठविषड - 
झिया तसा, थावरा पाणा । अजीवा, जीव 
पहाहुया । जीवा कम्मपइंट्रिया । अजीवा 
जीवसंगहिया । जीव! अम्मसंगहिया । 

प्रश्न-से केणडेणं भते ! एवं बुच्चई 
अद्वविह् जाव-जीवा कम्मस्तगहिया ? 

उत्तर-गोयमा ! से जद्यणामए केद पुरिसे 


थी भभवती सत्र [ १५४८ ] 


कि भौतिक एवं आध्यात्मिक ठत्त्वों का संयोग अनादि कालीन है । 
संसार के लोग कहते हैं-“आपस मे लड़ाई! झगड़ा मत 


करो ।! यह “आपस! क्या है ? यह पूडा जाय तो उत्तर मिलेगा- 
जिनके साथ विवाद आदि कोई संबंध हुआ. है, चह “आपस' के 
कहलाते हैं। मगर ज्ञानी बतलाते हैं कि-हे जीव ! थोड़ी देर के. 
लिए ही तू अपनी शुद्र बुद्धि को त्याग कर विचार कर। तू 
अनादिकाल से संसार मे है। सब जीवों के साथ तेरा किसी 
न किसी प्रकार का संबंध हो चुका है । फिर उन्हे क्‍यों अपनो 
सबधी नहीं समझता | कार का व्यवधान पड़ने से ही क्‍या 
संबेच छोड बैठेगा ? 

बड़े परिवार बाला कहता है-अगर भुभसे संबंध रखना 
होतों मेरे सभी परिवार वालों से संबंध रखना पड़ेगा। इसी 
प्रकार ईश्वर कहता है---अगर मुझसे संबंध रखना है तो संसार 
के सभी जीवो से सम्बन्ध रक्खो । अगर सब के साथ संबंध 
नहीं रख सकते तो फिर मुझसे भी नाता तोड़ना पड़गा ! 

इस प्रकार आये रोह ओर भगवान्‌ के प्रश्नोत्तरो मे 
अनेक रहस्य छिपे हुए है उन्होंने लोकान्त के साथ ज्ञान आदि का 
प्रश्न करके आत्मा का सब पदार्थों के साथ संबन्ध प्रकट किया हैं । 

रोह अनगार के प्रश्नों के मश्मात्‌, गोतम स्वामी प्रश्न 
पूछत हैं । 


[१२६१ ) लोक-स्थिति 
हंता, चेटुड । 
एवं वा अट्वुविह् लोयहिई पन्नत्ता, जाव- 
जीवा कम्मसंगाहया । 
सस्कृत-छाया 
प्रश्न-भिगवन्‌ !! इति भगवान्‌ गौतम श्रमण यावत्‌-खम 
वादीत्‌-कतिवधा भगवन्‌ | लोकस्थिति' प्रक्नता 


उत्तर-गौतम ! अष्टविधा लोकस्थिति प्रज्ञता | तथथा-आकाश 
५तिष्ठितो बात, वातप्रतिष्ठित उ्दाघिः, उदघिप्रतिष्ठिता पृथिवी, पृथिव्ी- 
प्रतिष्ठताब्वता: स्थावरा, प्राणा | अजीवा जीवप्रतिष्टिता । जीवा, 
कर्मप्रतिष्ठिता | अजीबा जीवप्तमृहीता जीवा.कमेसग्रहीता' । 


प्रशन-तत्‌ केनार्थन भगवन ! ए़मुच्यते अष्टविधा यावत्‌ जीवा 
कमैसग्रहीता ? 


उत्तर-गौतम ! तद यथानामऊ कश्षित्‌ पुरुषो वस्तिमादोपयाति, 
बलिमाटोप्प उपरि तद्‌ बन्नति, बद्धा मध्ये प्रन्थि बध्नाति, बद्धा 
उपारेनना ग्रन्थि मुज्चाति, मुक्तवा उपर्तिन देश वमयानि, उपस्तिन 
देश वमपिल्ता उपरितन देश अपूकायेन पूरयाते, प्रायेत्रा उपरे तदू 


थी भगवती सच [१०६७ ] 
बत्यिमाडोवेइ, बत्यिमाडोवेत्त। उ्िसितं बंधह; 
बंधइत्ता मज्केणं गंठिं बंधइ, बंधइत्ता उवरिक्लि 
गेठिं मुयइ मुहत्ता उ्वरिज्ल देसं वामेह, उबरिह्ठ 
देसं वामेत्ता, उवरिल्ले देसं आउयायस्स प्ररेइ, 
प्रिता उपि-सित बंधइ, बंधित्ता मज्किल्गंटि 
मुयइ, मुंइत्ता, से णुएं गोयमा ! से आउयाए 
वाउयायस्स उप्षि उवरिमतले वचिट्टइ ? 

' हंता चिट्ृह । 

से तेणट्रेएं जाव-जीवा कम्मसंगाहिया । 

से जहा वा केह पुरिसे बर्त्थि आडोवेड, 
आडोपेता कडीए बंधइ, बंधित्ता, अत्थाह-मतार 
मपोरसियंसि उदगंसि ओगाहिजा। से णूएँ 
गोयमा ! से पुरिसे तस्स आउयायरुस उबरिम- 
तले [चेट्रुड ! 


(१२६२ ) लोक-स्थिति 
हंता, चिटुद । 
एवं वा अट्ूविह् छोयहिई पन्नत्ता, जाव- 
जीवा कम्मसंगाहया । 
सस्कृत-छाया 


प्रश्न-भिगवन्‌ !! इति भगवान्‌ गौतम श्रमण यावत्‌-एवम 
वादीत्‌ृ-करतिविध्रा भगवन्‌ | लोकत्विति प्रक्नता * 


उत्तर-गोतम ! अप्टविधा लेकस्थिति प्रज्ञता | तथथा-आकाश 
५तिंट्टितो बातः वातप्रतिष्टित उदघिः, ठदघिप्रतिषप्ठरता पृथिवी, प्रृथिब्री- 
प्रा्ताप्टताज्ता: स्थावरा, प्राणा | अजीवा जीवप्रतिप्टिता । जीबा. 
दभप्रतिष्ठित। । अजीवा जीव॒धग्रहता जीवा'कमेमग्रहीता' | 


प्रश्न -तत्‌ केनार्थेन भगवन ' एबमुच्यते अष्टचिधा यावत्‌ जीवा 
कमेसग्रहदीता र 


उत्त-गौतम ! तद यथानामऊ कथ्ित्‌ पुरुषों वस्तिमाठोपयति, 
पलिमाटोप्प उपरि तद बप्नति, बद्धा मच्ये प्रन्यथि बच्नाति, बद्धा 
उपारिना ग्रन्थ मुज्चति, मुक्तवा उपस्तिन देश चमयाते, टपरितिन 
देश कमपित्या उपारेतन देश अपूकापेन पूरयाते, पूरायेद्ला उपरे लदू 


श्रीमयवतो सूत्र [१२६२] 
बध्नाति, बद्धा मध्यमग्रान्य मुज्चति, सुक्‍्वा,तद नूनं- गौतम |स 
अप्काय; वायुकायस्य उपरि उपुर्मितले तिष्ठति 


#हन्त, तिष्टति 


ततू तेनार्थेन यावत्‌ जीवा कमसगृहीता' । 
तद्‌ यथा वा कश्चित्‌ पुरुषों बस्तिमाटोपयाति, आटोप्य कब्या 
बध्नाति, बद्धा अस्त धा-उतारा-डपीरुषेये, , उदके अनगाहयेतू, तद 
नूने गौतम ! स॒ पुरुष' तत््य अपूकायस्य उपार्मितले तिष्ठति ९ 
“हन्त, तिष्ठति ,! 
एव वा अष्टविष्रा छोऋस्‍्थिति. प्रज्ञता, यावत्‌-जीवा. कर्मसगाहिता, 
७ 
शब्दार्थ 
प्रश्न-दे भगवन्‌ ! एसा कहकर भगवान्‌ मोतम ने 
श्रमण भगवान्‌ महावीर से यावत्‌-इस प्रकार कहा-- हे 
भगवन्‌ ! लोक की स्थिति कितने प्रकार की कही है ? 
उत्तर-हे गोतम! लोक की स्थिति आठ प्रकार की 
कही है । वह इस प्रकार वायु, आकाश के आधार पर 
टिका है| उदाधि वायु के आधार पर है। पृथ्वी, उदधि के 
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आधार पर है। त्रम ओर स्थावर जीव पृथ्वी के सहारे हैं । 
भ्रजीव, जीव के आधार पर ठिके हैं । जीव, कम के सहारे 
है। अ्जीयों का जीवों ने संग्रह कर रब्खा है ओर जीवों को 
कर्मों ने सम्रह कर रक्खा है । 

प्रश्न--भगवन्‌ ! इस प्रकार कह्दने का क्‍या हेतू हैं 
कि 'लोक की स्थिति आठ प्रकार की है ओर यावत्‌-जीवों 


रैक 


की कर्मो ने संग्रह कर रक्‍्खा है ९ 


उत्तर-हे गौतम ! जैसे कोई पुरुष चमड़े की मसक 
को वायु से फुलावे | फिर उस मसक का सुख वांध दे। 
मसक के बीच के भाग में गांठ बांघ | फिर मसक का मुंह 
खोल दे ओर उसके भीठर की हवा निरझाल दे । फिर उस 
ममक के ऊपर के (खाली) भाग में पानी भरे। फिर 
मगक का मुख्त बंद ऊर दे । फिर उस मसक को बीच की 
गाठ खोल द | तो हे गातम । वह भरा हुआ पानी उस 
हवा के ऊपर ही ऊपर के भाग में रहेगा ? 

हां. रहेगा । 
 ई पल्लिए में कहता हूं कि णवत्‌ कमे। ने दीवों का 
भत्रह कर रहछा हू । 


भ्रो भगवती सूत्र [१२६७ ) 


अथवा हे गोतम ! कोह पुरुष चमड़े की उस मसक 
की हवा स फुलाकर अपनी कमर पर बांध ले | फ़िर वह 
पुरुष अथाह, दुस्तर ओर पुरुषा भर से ज्यादा ( जिसमें 
पुरुष मस्तक तक हब जाय, उससे भी अधिक ) पानी में 
प्रवेश करे । तो हे गोतम ! वह पुरुष पानी के ऊपरी सतर 
पर ही रहेगा 

हां रहेगा ।' 

इस प्रकार लोफ की स्थिति आठ प्रकार की कही है, 
यावत्‌-कर्मों ने जीवों को संग्रहित कर रक्खा है | 


व्याख्यान 


अब रोह अनार के प्रश्नों से संबध रखने वाला प्रश्न 
गौतम स्वामी पूछते हैं | गौतम स्वामी कहते है-भगवन्‌ ! रोह ने 
लोक, अलोक आदि के संबंध मे प्रश्न किये ओर आपने उत्तर 
दिये । परन्तु लोक--स्थिति कितने प्रकार की है ९ 


इस प्रश्न का भगवान ने उत्तर दिया-हे गौतम ! आठ 
प्रकार की है । 


गौतम स्वामी फिर पूछेत हैं-भगपषन्‌ ! आठ भ्रकार की 


[व हे! 
| 
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इस विषय मे भगवानने जो निरूपण किया है, उस जानने 
मे पहले संसार का रंग समझ लेने की आवश्यकता है। गोतम 
थामी ने, जिस प्रृथ्वी पर हम लोग ठहरे हुए हैँ, उसके विपय में 
यह प्रश्न किया है। इस प्रथ्वी के नीचे सात प्रथिविया और 
(। मगर जिस प्रथ्वी पर हम लोग स्थित हैं, वह किस आधार 
पर ठहृरी है, यही गौतम स्वामी का प्रश्न है । 


इस विषय में अन्य मतावलम्बी जो कुछ कहते हूँ वह 


गौतम स्वामी फो ठीक ठीक नहीं जेंचा, इसी कारण उन्होंने यह 
प्रश्न किया है । 


कुछ लोगों का कहना है कि यह प्रृथ्वी शेपनाग पर ठद्दरी 
है। अगर यह कथन मान लिया जाय तो प्रश्न होता है कि 
शेपनाग किस आधार पर ठहरा है ? अगर शेपनाग को 
कत्छुप के सहारे ओर कच्छप (कछुवे ) को जल पर आश्रित 
रहा ज्ञाय हो भी प्रश्न समाप्त नहीं होता | आखिर जल 
किस पर ठहरा है* यह प्रश्न खडा ही रहता है । इसके अतिरिक्त 
जिस शेपनाग के फन पर पृथ्वी ठहरी हैं, यह कमी तो थक्ता 
दी होगा ! अगर घह शेपनाग हलार फन वाला है, इस कारण 
सम्पूर्ण पृथ्वी वा भार सहन कर लेता है तो दिर्गई देने वाले 
शेपनागों पर सेर-दो सेर बसन तो ठद्दरना ही चाहिए ज़ब उन पर 
पतना भी बजन नहीं ठहरता तो यर कैसे माना जा सरता है कि 


भी भगवती सूत्र | (२६६ | 
एक शेषनाग पर इतनी विशाल पृश्वी, सदा के लिए ठहरी हुई ह । 

अगर प्रथ्बी को गाय के सीग पर ठहरी माने तव भी यही 
प्रश्न उपस्थित होता है। आखिर गाय किस आधार पर ठहरी 
हैं ? इसके सिवा जब एक गाय अपन सीग पर सारी प्रथ्ची का 
बोझ लादे हुए ह तो फिर पृथ्वी के ऊपर दिखलाई देने वाली 
गायो के सींग पर मन-आधा मन वजन भी क्यो नहीं ठहरता ? 
जब गाय के सीग पर इतना भी वजन नहीं ठहरता तो यह केस 
मान लिया जाय कि किसी गाय के सीग पर यह सम्पूर्ण पृथ्बी 
ठहरी हुई है । 


4 
शो 


यदि यह कहा जाय कि यह कथन आलकारिक हैं । प्रथ्वी 
को सहारा देने वाली शक्ति तो ओर ही कोई है।तो यह वतलाना 
चाहिए कि वह शक्ति कोन-सी हे ? 


शेष का अर्थ कई छोग “वाकी बचा? करते है और कहते 
है कि पृथ्वी सत्य की शक्ति पर ठहरी है। इस प्रकार कोई-कोई 
कप 3 2." हक पे के | दिल न 
शेषनाग पर, कोई क्छुवे पर, कोई गाय के सीग पर ओर कोई 
सत्य पर पृथ्वी का ठहरना मानते हैं । परन्तु इन मान्यताओ में 
से किसी से भी आधार का प्रश्न हल नहीं होता । 


तब गौतम स्वामी के प्रश्न के उत्तर मे, भगवान्‌ कहते हैं-हे 
ऐे गौतम ! में आठ प्रकार की छोकस्थिति बतलाता हूं। इस पृथ्ची 


भ् 
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र नाच, सब से पहले आकाश हू । वह आक्राश किस पर टहरा 
है, यह प्रश्न नहीं हों सकता, क्योकि आकाश स्व-प्रतिष्ठ हे-वह 
श्रपन आप पर ही ठहरा रहता है । उसके लिए अन्य आधार की 
तावश्यऊता नहीं होती। आफऊाश पर वायु है। चायु के दो भेद ह- 
पनयायु और तनुत्रायु । यो जन शात्रों मे वायु के सात लाख 
मंद बतलाये गये हैं, आर विज्ञान भी वायु के बहुवेंरे भेद स्वोकार 
परता है, सगर यहाँ सिर्फ दा भद्र ही किये गय है, क्योंकि यहाँ 
सही की उपयागिता है । आकाश के पश्चात्‌ तनुवात है और 
गेबुजात के पश्मान्‌ घनवात है | तनुवात का सतलय इ-पतली हवा। 
एसी चीज भारी चीज फो धारण कर लेती है, अत तनुवात पर 
पनवात अथोत्‌ मोटी हवा है । घनवात पर घनोदावि अर्थात्‌ 
जमा हुआ सोटा पानी है । उस पानी पर यह पृथ्वी ठहरी हुई 
६। पृथ्वी के सहारे चस और स्थावर जीव रह हुए है । 

शय यह कटा जा सता हू कि अजीब पृश्चीरूप यह आहार 
>से पना है? अजीब को क्रोन धारण करता है? इसझा उत्तर 
यह हि पृथ्वीराय के भी जोन हैं । भर जीत पर अजीब 
प्रशेष्टिव हू। 


नी 


फएठा #, यह यात प्रत्यक्षमिद है। ज्ञा भो विशेष शक्ति €, बह 


4, 


रुम भ पार जाप (। एसीलिए शारसर ज्वते ” है ऋशा: 


भो भगवती सूत्र [१२६८ ] 


जीव पर प्रतिष्ठित 6 । जीव कम-प्रतिप्ठित हैं अर्थात्‌ कम पर 
अवलंबित है। अजीव को जीव ने संग्रह ऊिया है और जीव को 
कमे ने संग्रह किया है । 

भगवान्‌ ने यह आठ वाते वतलाई हूँ । गतिम स्वामी कहते 
हँ--प्रभो | आपका कथन सत्य है, मगर इसके लिए कोई उदाहरण 
भी बताइए, जिससे साधारण शिष्यो का भी उपकार हो ! आकाश 
पर वायु और वायु पर पानी ठहरा है, यह वात आप प्रलक्ष 
देखते है, परन्तु ऐसा कोई उदाहरण भी वतलाइए, जिससे यह 
कथन सहज ही समझभ में आ जाय । 


भगवान्‌ फर्मीते हैं---कल्यना करो, कोई पुरुषाथ में निपुण 
और बुद्धिमान पुरुष हाथ में चमड़े की मशक्र लिए हुए है। उस 
मशकऊ में वह वायु भरे और मशऊ का मुँह बॉधघ दे। फिर 
बीच से एक रस्सी बॉध कर मशक की हवा को दो विभागों में 
बॉट दे। तदन्‍्तर मशक का मुँढ खोल कर, एक हिस्से की हवा बाहर 
निकाछ दे और उस खाली हिस्से में पानी भर दे ओर मशऊक का 
मुँह बंद करके, फिर बीच की रस्छो भी खोल दे। ऐसा करने पर एक 
ही मशक के आधे भाग में हवा होगी ओर आधे भाग मे पानी 
होगा । हे गौतम | बह सशक का पानी, मशकऊ भ॑ भरी हुई हवा 
पर ठहरेगा या नही ? अवश्य ठहरेगा । हवा सूक्ष्म है और पानी 
उससे स्थूल है। फिर भी हवा के आधार पर पानी रहेगा या नदी ! 
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गातम ने कहा-द्वां, भगवन ' रहेगा ' 


इस न्याय से मेरी पहले कद्दी हुई वात सहज हो समझी 
ता सती है कि हवा पर पानी रहता है । 


चर भगपयान्‌ एक दष्टात ओर देते हँ-है गौतम ! एक चतुर 
आदमी नदी पार करना चाहता द, परन्तु वह तेरना नहीं जानता 
अताय उसने एक मशऊ छी, उसमें हवा भरी और उसका में” 
वाध दिया । तदन्तर बहू मशक उसने कमर पर या पेट पर 
भजबृत बाघ छी आर फिर वह 'अथाह जल में गिर पडा | अब्र 
ह गातम, बह पुरुष उस मशक पर रहेगा मशक उस पर रहेगी ? 
गीतम रयामी कहते हँ-चह पुरुष मशक पर रहेगा। 


हैं गोतम ! वायु सूच्रम ह । फिर भी बायु मनुप्य का भार 
बहन फरते है। जैसे इसमे सदेंद को अवकारा नहीं उसी प्रकार 
गोतम आठ प्रकार की छोकस्थिति में भी संदेह बरने वा कोट 
बरण नहीं है । 


पसु का समीचीन ज्ञान निश्चय और व्यवाार-दानों 
रष्टयों से होता है निश्बय दृष्टि में सूच्म से खच्म बान का भी 
इठा लगाया जाता है । निम्न प ईद से चाहदय गुशस्यान वाल 
अऋयाग फेयली भी सेसारी ही पटलाते है, कर्शेकि उनमे ससार 
बा बुह अश अप भी शेप है । ज़य ञ्ययहार टष्टि मे वास लिय| 


श्रीभगवती सूत्र [१२७० |] 


ज्ञाता है तो स्थू्न बात को देखकर सूक्ष्म को गोण कर दिया 
जाता है । उदाहरणाथ-किसी बगीचे से आम के वृक्ष आधिक है 
ओर दूसेर प्रकार के कम ९; तो अन्य बृज्षे के होते हुए भी 
व्यवहार हष्टि से वह बगीचा आम का ही कहलाता है, क्योकि 
उसमे आम्नइच्षे की अधिकता हैं | यहां घनोंदधि पर पाथ्वी के 
ठहरने की जो बात कद्दी है, बह इसी पृथ्वी की अपेक्षा से है । 


उस पृथ्वी पर रहने वाले त्रस और स्थावर जीवों का 
किक 90% अं ८ ९. के. किक 
व्याख्यान भी प्राय, अपेक्षा से हे, क्योकि सात लोकों को ही 
पृथ्वी कहते है, मगर मेरुपघत पर ओर आकाश पर भी प्राणी 
रहते हैं.। अत पृथ्वी पर त्रस-स्थाचर जीव रहते है, इस कथन 
का अथे यह नहीं समझता चाहिये क्रि पथ्वी के अतिरिक्त और 
कही थे नहीं रहते | 


अब यह भी देखता है कि अज्ञीब, जीव के आधार पर 
है, या जीव, अजीब के आधार पर है ? जड चेतन ने आधार 
दिया है या चेतन को जड़ ने आवार विया है ? इस सबंध से 
शाख्रकार कहते हैं,-- अजीवा जीवपइंट्ठिया। ? 


शरार, अजीब पुदगल का सत्रह है, छेकिन इसका अधिकारी 
जीत्र हैं। मलुष्य ने मकान बनाया है। बह चाहे तो उसे गिरा भी 
सकता है । इसी प्रकार पहाइ, शरीर का ढोँचा, कान, नाक आदि 


श्री हक [| 
भी भगवती सूत्र [१२४ 


यच कर भिखारी वन गया। वह मॉय भोग कर खाने ता 
/ कर 

मेंगन पर कोई दे देता तो प्रसन्न होता, न देता ते उसके टु:बः 
ठिकाना न रहता | इसी प्रकार त्विन बीतते गये। 


एक बार मोंगते-खाते बह अपने मुनीम की दुकान पर्चह 
गया । लड़के ने मुनीम को तो नहीं पहचाना, परन्तु मुनीम 
उसे पहचान लिया। मुनीम ने उससे पूछा-कहो, यह क्या हार 
है ? लड़के ने कहा-हाल जो कुछ है, सो दीख रहा है। दुअढ 
हो तो खाने को दीजिए । तब सुनीम ने कहा-तुम्दारे पसे रे 
ही मेरे यहाँ हैं । से आप का वही मुनीम हूँ। आप ने मु 
पहचाना नहीं ! 


मुनीम को पहचान कर लड़का रोने लगा। सुनीम की ओऑंसो 
मे भी ऑसूं छलक आये । मुनीम ने उसे सान्तवना देते हुए 
कहा-रो मत भेरे बेटे ! बाहर का धन गया, परन्तु भीतर की 
राक्ति अभी विद्यमान है । 


मुनीम, लड़के को लेकर उसके घर आया और गढ़ा हुआ 
निधान बतला कर उसका काम बना दिया। लढका बोला-सुनी- 
सजी, में मिखारी बन चुका था । आप ने यह निधान बलाकर 
कितना अनुग्नह किया है, कह नही सकता ! तब मुनीमजी बोले- 
भैया, तुम्हारी चीज़ तुम्हे बतला दी, इसमें मेराक्ना ई हा 


[१२७३ ] लोक-स्थिति 
मित्रों | तुम्हारे भीतर इखरीय तत्त्व भरे हुए है, लेकिन इन्हे 
हर है फ्रे बिक दो || 
भूलार तुम संसार के भिसारी घने हुए हू 
भगपान कहते ह-गीतम | शक्ति जीव में ही ह। जीव न 
ही अजीद यो पकठ सकेगा है । ससार में जितने पदाश है, संत 
प्रयण या परोक्ष सपमे जीव द्वारा बने हुए हैं। जीय ने ही प्रथ्या 
गप आकार बना रफ्सा है। पानी (शरोर) भी जीय ने ही 
दनाया ९ । अ्रप्ति, पवन, चिऊेंटी, हाथी, राजा, रके, नारडी. 
पए आदि सय रुप जीर ने ही वारण कर रफ्य है | किसी की 
हवन नहीं +ि घह जीउ को पकड़े । जीप ने ही सथ को पकड़ 
रण है । 


जैन मिद्वान्त तो बहता ही है, मगर श्रतियों भी यही घात 
पानी (| । 


[ [१७३ | लोक-स्थिति 

मित्रों | छम्हारे भीतर £श्वरीय वत्त्व भरे हुए हैं, लेकिन इन्े 
पूलयर हुम संसार ऊे भिसारी पने हुए हो 

भगयान कहने ह-गीतम | शक्ति जीव में ही हे। जीव न 
है| अज्ीय थो पकड़ रक्तशा है । ससार में जितने पदाये हैं, सच 
पपत्त या परोक्त रूपमे जीव द्वारा बने हुए है। जीव ने ही प्रथा 
गप छायार बना रक्‍्या है। पानी (शरीर) भी जीव ने दी 
दनाण | अ्प्ति, पवन, चिझेंटी, हाथी, राजा, रंक, नाररी, 
दृव थादि सय रूप जीय ने दी वारण कर रक्दे हैँ । किसी की 


शापत) भा हि घह जीय को पकड़े । जीव ने ही सव को पकड 
फारण ९ । 


अत सिद्धान्त तो पड़ता दी €, सगर श्रतियों भी यही बात 
पहई। है । 


एबं. जगर बहा ६-5६ आत्मा एथ्वी के भीतर रहता हुआ 
भी पृ"री से अलग है-राता यह पृथ्वी में है, मगर प्रथ्वी नहीं 
(। जैम हुए कर देही 'प्रतम है, उसी प्रकार पृथ्वी 'आर पृथ्वी 
में एन पाहा जीप अलग ह | घ्ास्‍्मा पृथ्वी दो जानता है, सगर 
ए्‌ 
४ 


अऋाश एछ नहीं जानदी ' आत्मा ने धघदी रा शरार 
एज छा ग्ण्ण ६ ! 


श्री भगवती सूत्र [ १२७२] 


बेच कर भिखारी बन गया। वह मॉग मॉग कर खाने लगा। 
मॉगने पर कोई दे देता तो प्रसन्न होता, न देता तो उसके दुःख का 
ठिकाना न रहता । इसी प्रकार न बीत॑ते गये । 


एक बार मॉगते-खाते वह अपने मुनीम की दुकान पर चला 
गया । लड़के ने मुनीम को तो नहीं पहचाना, परन्तु मुनीम ने 
उस पहचान लिया | मुनीम ने उससे पूछा-कहो, यह्‌ क्‍या हाल 
है ? लड़के ने कह्य-हाज़ जो कुछ है, सो दीख रहा है । ठुकडा 
हो तो खाने को दीजिए | तब मुनीम ने कहा-तुम्हारे घरके ठुकडे 
ही मेरे यहों है। में आप का वही मुनीम हूँ। आप ने मुझे 
पहचाना नहीं ! 


मुनीस को पहचान कर लड़का रोने छगा। मुनीम की ओखो 
मे भी ऑसू छलक आये । मुनीम ने उसे सान्तवना देते हुए 
कहा-रो मत मेरे बेटे | बाहर का घन गया, परन्तु भीतर की 
शक्ति अभी विद्यमान है । 


मुनीम, लडके को लेकर उसके घर आया और गड़ा हुआ 
निधान वतला कर उसका काम बना दिया। लड़का बोला--मुनी- 
मजी, में भिखारी बन चुका था । आप ने यह निधान ववलाकर 
कितना अनुग्रह किया है, कद नहीं सकता ! तब मुनीमजी बोले- 
भैया, तुम्हारी चीज़ तुम्हे बतला दी, इसमें मेरा क्या अुम्रह हैं ? 


(१:७३ ] लोक-स्थिति 

मित्रों ! तुम्हारे भीतर इथवरीय तत्त्व भरे हुए है, लेकिन इन्ट 
थूछपए छुम संसार के मियारी बने हुए हो ! 

भगरान कहने ऐ-सीतम ! शक्ति जीव में ही 8। जीव न 
है झजोप फो पकड़ रफर्या है | ससार में जितने पदाथ हूं, स 
फ्रपए या परात्त सपस सीप द्वारा बने हुए हैं । जोर ने ही प्रथतरा 
२प 'धायार बना रक्या 2 । पानी (शरीर) भी जीय ने ही 
दगाया £ । अप्रि, पवन, चिऊेंटी, हाथी, राज्ञा, रंडझ, नारी, 
देय जादि संघ रुप जीय ने ही वारण कर रफ्ये हैं । क्रिसी की 


धापत महीं कि पह जीव पो पकड़े । जीय ने ही सथ को पकड़ 
डर 
श्याय £ ! 


सेन सिद्धान्त तो काना ही है, मगर प्रतिया भी यही बात 
० |! 
प्री है । 


तब 


[क। 


| भगवती सच [ १२७४ ] 


वृहदारण्यक में कहा हे-प्र॒थ्वी, आत्मा का 'शरीर है। 
आत्मा, प्रथ्वी मे रहता हुआ उस ग्रेरित करता है| यश्वायमस्यां 
पुथ्वीव्यां तेजोसयोडसृतपुरुष ? इस्यादि । ( पचमत्राह्मम ) 


जैन. शाह्यानुसार प्रथ्वीकाय के जीबों मे काय का योग हैं 

अप [पु ] /् बे, 

या नहीं ? अवश्य है| प्रथ्वीकाय का जीव व्यजन भी करता हैं, 
मगर बारीक होने से ढीख नहीं पड़ता । 


चर 


वृहदारण्य मे क्ह्य ह--वह आत्मा अन्तयोसी है और 
अमृत है। 

पृथ्वी के समान पानी के सधमे भी यही बात है ! पानी 
भी आत्मा का ही खेल है। आत्मा ने ही परमाणुओ को 'पकड़ 
कर पान्ती बनाया है| आत्मा पानी से है, सगर पानी से अलग 
है । पानी को वह जानता है, पर पानी उसे नहीं जानता बह 


पानी में रहता हुआ पानी में प्रेरणा उत्पन्न करता हैं वह अतयोगमी 
है और अम्रत है । 


इसी प्रकार वायु, अमर, सन आदि के लिए भी श्रुति है 
तालये यह हैं कि अजीव को पकड़ने ,वाला जीव है । अजीब 
आप ही समुदित नहीं हुआ है, इसे समुद्ति करने बाला जीव 
है । आप जरा आंख खोल कर देखिए । सोइए मत, जागिए । 


थाने छाआई अनादि की नाद जरा टुक' जोवो“तो सही । 
जाबो तो सही चेतनजी जोबों तो सही--- 


क्रीभ्ग्रवर्ती सूत्र [१२७६] 


कुछ घत्तया गया है । पृथ्वीकाय के जीव की अवगाहना अंगुल के 
असंख्यानव भाग वराबर है | वे ऐसी अवगाहन वाले छोटे-छोटे 
अनेक जीव मिले हुए ६, इसी कारण हिमालय आर सुमेरू जैस 
वड़े-बढ़े पवेत हैं 


सामान्यदृष्टि से मेरू का विचार करते हैं तो मेरू एक ही 

कहा जाता है, परन्तु उसमें रहे हुए पृथ्वीकाय के जीव असंख्य 

हैं आर वे सभी मेरू हैं । एक घर मे रहने वाले बच्चे, बूढे, छुत्ते, 

बिल्ली, चूहे आदि सभी उस घर को अपना-अपना बतलाते हैं । 

इसी प्रकार अनक जीव मिलकर उनके शरीर रूप में यह पृथ्वी 

, बनी है । मगर आप स्थूल को पकड़ कर सूक्ष्म को भूल रहे हैं। 
यही आपकी भूल है ! 


तातपये यह है कि आप अभिमान करते है, मगर यहू नहीं 

देखते कि अभिभान करने योग्य कौन-सी बात आप में है। अगर 

, यह पृथ्वी के जीब बिखर जावे तो केसी बीते ? समष्टि से ही 

यह संसार हैं । अगर सब जीव बिखर जाएँ तो उथर पुथल 
हो जाए। | 


आपकी यह देखना चाहिए कि आप जो काम करते हैं, 


घह मिलने के है या विखरते के हैं ? क्षक खेती करते हैं, तब 
श्रन्न निष्पन्न होता हैं। वे पृथ्वी की सहायता से ही अन्न उत्पन्न 
छरके उसका संग्रह करते है । ऐसा न करें तो संसार में हाह्मकार 


६४ 


भगवती सूत्र [ ११७८ | 


मूछ वात यह थी कि अजीव, जीब पर प्रतिप्ठित है जैसे 
पानी आधेय ओर पात्र आधार है, विना आधार के आधेय नहीं 
रह सकता, इसी प्रकार संसार जिस आकार मे दृष्टिगोचर होता 
है, उस आकार का मूलाधार जीव है। अर्थात्‌ अजीव जीव 
की सत्ता मे है । 


पुदगल शब्द का अर्थ ही मिलना और विखरना है । पुद्गल 
में स्थायित्व नही है । पुद्गल में उत्कृष्ट स्थिरता सत्तर (७०) 
कोडाकोड़ी सागरोपम तक की हैं, मगर यह भी जीव की शक्ति 
से ही है । जीव, पुद्गल को इतने समय तक ठहरा रख सकता है। 
आत्मा सहित मानव शरीर सो वषे तक भी टिका रहता है, परन्तु 
आत्मविद्दीन शरीर कितने दिन तक ठहर सकता है ? शरीर तो 
वही 'है, मगर उसे टिका कर रखने वाला चला गया। इसी कारण 
अब वह नहीं टिक सकता । 


प्रश्न होता है अगर जीव दो अजीब को टिका रखता है तो जीव 
शरीर को सा वर्ष तक ही क्यो टिका रखता है ? अधिक क्‍यों 
नहीं टिकाता ? कढाचित्‌ यह कहा जाय कि जीव की इच्छा सो 
बषे से अधिक टिकाने की नहीं है, सगर मरना कौन चाहता है ? 
सो बे का वृद्ध भी युवा पुरुष की भॉति दीधे जीवन की अकांत्षा 
रखता है | ऐसी स्थिति मे प्रश्न का ठीक समाधान क्या हैं ? 


ब् 


च्व ई 


भगवती सूत्र व [२२८० | 


सातवें बोल का आशथ यह हैं कि चेतन पदाथ, जड को 
प्रहण करके उन्हे संग्रह करता है । यहां चेतन में आत्मा का ओर * 
जड़ में मन आदि पोद्गालिक वस्तुओं का ग्रहण होता है । इससे 
स्पष्ट हे कि आत्मा ने मन आदि सर्मस्‍्त बस्तुओ को अपनी सुविधा 
के लिए संग्रहीत कर रक्खा है ओर वे सब उसी आत्मा के सेवक 
हैँ आत्मा भिन्न पदाथे है और मन आदि भिम्न हैं | मन आत्मा 
का साधन है, आत्मा मन का स्वामी है । इसलिए मन की अपेक्षा 
आत्मा महान्‌ है । शरैर के सब अवयब वास्तव में जड़ है-पौदू- 
ग़लिक है । नेत्र देखते है, मगर देखने की शक्ति वास्तव मे मैत्र 
की नहीं है । आत्मा की शक्ति के स्रोत विभिन्न इन्द्रियों को प्राप्त 
हाते हैं और तभी वह अपना-अपना काम करती हैं। इसलिए 
वास्तविक दृष्टा आत्मा है, जो नेत्रों को साधन बनाकर देखता है। 
दृष्टि कम दो जाने पर एनक लगाया जाता है, मगर ऐनकऊ दृष्टा 
नहीं हे, उसी ग्रकार नेत्र भी दृष्टा नहीं दे । दृष्ट/ आत्मा है | 


इसी प्रकार मन इृष्टा नहीं, वह भी साधन मात्र है । नत्र, 
कान, नाक तत्वचा आदि की तरह मन का भी आत्मा का साधन ही 
सममना चाहिए | आज लोग गददराई मे नहीं घुसते इस कारण 
उन्हें असल तल का पता नदी चलता । जिन खाजा तिन 
पाइया, गहेरे पानी पेठि ।? बाहर से भीतरी तत्व कैसे दिखाई 
दे सकता हैं ? 


भगवती सूत्र / १२८२] 


अप क आप 
आप कह सकते है कि शरीर की चिन्ता क्यो न की जाय । 
क्या हस पशु हैं जो शरीर की या अन्य पदार्थों की चिन्ता न 
करे । हम मनुष्य, पशुओ की तरह नहीं रहना चाहते । हमारे 
घर-द्वार है, खी, बाल-बच्चे है इन सब की चिन्ता छुड़वा क़र हमे 
पशुता की ओर ले जाना क्यो उचित है ? मगर इस प्रकार की 
८ ९ ल आ लत् बे 
आशका निमूल है अगर पशुता की ओर ले जाने की इच्छा होती 
तो उपदेश देने की ही क्या आवश्यकता थीं । बल्कि हम 
तो पाशविक जीवन से मनुष्य को ऊँचा उठाना चाहते 
। मनुष्य को पशुता स बचाकर, सच्चा मनुष्य बनाकर 
देवत्व की ओर ले जाने के उद्देश्य से ही ज्ञानी उपदेश देते हैं । 
जज का पु जिन्हे री कप 
मनुष्य ऐसे-एऐसे काम करता है, जिन्हे करने में पशु भी लज्ित 
होता है । उन्हीं कार्यों से मनुष्य को दूर रखने के लिए यह उपदेश 
दिया जाता है. क्ि-तुम बसे काये मत करो, जिनसे तुम्हारा 
अस्त्तित्व पशुओं से भी निम्न कोटि का बन जाय । ज्ञानी पुरूष 
कुद्ठम्व पालन का निषेध नहीं करते, मगर उससे भी महान्‌ और 
पवित्र उद्देश्य की आर डगेत करते ह आर कुटुस्व के स्वध में 
मनुष्य ने जो छुद्र कल्पना बनाढी है सकीर्ण सीमा निर्धारित 
कर रखी है, उसे विशाल-विशालतर बनाने के लिए प्रेरित 
करते है । 
मनुष्य म छुठ्ि अवश्य ह, किन्तु वह दृष्ठा को भूलकर 
अमवबश दश्यकफों द्वी सव कुछ मान बठा है | अपने व्ृष्टाप्न को 


श्र 
भ्रगवती सूत्र १२८२] 


आप कह सकते है कि शरीर की चिन्ता क्यो न की जाय । 
क्या हम पशु है जो शरीर की या अन्य पदार्थों की चिन्ता न 
करे | हम मलुष्य, पशुओ की तरह नहीं रहना चाहते । हमारे 
घर-द्वार है, खी, बाल-बच्चे हैं इन सब की चिन्ता छुडवा क़र हमे 
बशुता की ओर ले जाना क्यो उचित है ? मगर इस प्रकार की 
आशंका निर्मूल है अगर पशुता की ओर ले जाने की इच्छा होती 
तो उपदेश देने की ही क्र्या आवश्यकता थी । बल्कि हम 
तो पाशविक जीवन से मनुष्य को ऊँचा “डउर्जना चाहते 
है । मनुष्य को पशुता स बचाकर, सच्चा मनुष्य बनाकर 
देवत्व की ओर ले जाने के उद्देश्य से ही ज्ञानी उपदेश देते हैं । 
मनुष्य ऐसे-ऐसे काम करता है, जिन्हे करने मे पशु भी लज्ित 
होता हैँ | उन्ही कार्यो से मनुष्य को दूर रखने के लिए यह उपदेश 
दिया जाता है कि-तुम वेंसे काये मत करो, जिनसे तुम्हारा 
अस्त्तित्व पशुओ से भी निम्न कोटि का बन जाय | ज्ञानी पुरूष 
कुटुम्ब पालन का निषेध नहीं करते, मगर उससे भी महान्‌ और 
पवित्र उद्देश की ओर इंगित करते ह आर कुटम्ब के संबंध मे 
मनुष्य ने जो छुद्र कल्पना बनाली है संकीण सीमा निर्धारित 
कर रखी है, उसे विशाल-विशालतर बनाने के लिए प्रेरित 
करते है । 


2 


मनुष्य मे बुद्धि अवश्य है, किन्तु वह दृष्ठा को भूलकर 
अमवश दृश्यफोी ही सव कुछ मान बेठा है । अपने द्झप्रन को 


जी शक लि, 


भूलकर दृश्य के-लिए ही परेशान रहता हैं। वह अपनी-गुरूता 
को बिसर गया है ओर तुच्छ वस्तुओं को अपने से अधिक , 
मूल्यवान्‌ मान रहा है । एक कासीगर "ने पुतली बनाई -। पुतक्षी 
जमीन पर गिर कर फूट गई । अब अगर कारीगर उसके लिए 
रोता-चिलखता है, तो पुतली बड़ी, कहलाई या कारीगर बढ़ा 
कहलाया ९ । 


।( पुतली ।9 5५ 


मनुष्य अज्ञान के कारण रोता हे । वह बस्तु स्थिति को 
नहीं पहचानता, इसी से रोता है । जरा--जरा सी बातें के लिए 
रोना, अज्ञानपूण है ओर पशुसे भी निक्ृष्ट होने का प्रमाण है। 
वास्तव में पोद्गलिक पदार्थों के फेरमे पड़ जाने के कारण ह्वी मनुष्य 
वास्तविकता से बहुत दूर जा पडा है। ज्ञान के ह्वी कारण 
मनुष्य, मनुष्य के लिए इतना भयकर हो पड़ा है, जितना साप 
भी, नहींहोता । साप के काटने से थोड़े ही मनुष्य मरते हैं, 
मार मनुष्य के काटने से प्रति वष छाखें मनुष्य मरते हैं । यह 
विशालकाग्रतेपिं, सशीनगर्ने ओर वायुयान आदि विनाश के 
दूत, क्या। मनुष्य ने सनुष्य के शिकार करने के लिए ही नहीं 
वनाय है ? इन सव का कारण क्‍या हैं? यही कि मनुष्य 
वास्तविकता-मूल गया है ओर भौतिक पदार्थों कीःओर ही उसका 
पूरा लक्ष्य आकर्पित हो गया है। 


3 


अगपती सूच [ १२६४ | 


शाक्षकार कहते हें--संग्राहक होने के कारण आत्मा बड़ा 
हू । संग्रह किये हुए पदाथे जड़ हैं । इसी से वे आत्मा के मुका- 
बिले तुच्छ हैं । इन तुच्छ वस्तुओं के लिए आत्तिष्यान करना 
बुद्धिमत्ता का छक्षण नहीं। भक्तों में भी यद्यपि आर्त्ति होती है, 
किन्तु वह सांसारिक पदार्थों के लिए नहीं है । उसके'हृदय मंदिर 
में जब काम, क्रोध आदि बलवान चोर घुसने लगते हैं। और 
बह उन्हें रोकने में असमथे हो जाता है, तब भक्त में श्रार्त्त 
उत्पन्न होती हैं और बहू अपने स्वामी को दीनता पूर्वक पुकारने 
लगता है । समय, पेसा, सकान, दुकान, यहां तक कि शरीर नष्ट 
होने पर भी उसे दुःख नहीं होता । क्यों कि वह आत्मतत्त्व को 
जानता दे ओर उसे सदेव उसी की चिन्ता लगी रहती हैँ । आत्म- 
तत्त्व के समक्ष संसार का सम्पूंण वैभव उसके लिए तिनके के 
समान है। 


जैसे बाजीगर नकली बाग लगाकर उसे डड़ा देते हैँ, रुपये 
घनाकर उन्हें छोप देता है, किन्तु इन चीजों के लिए वह गोता 
नहीं है, क्‍यों कि वह उनकी वास्तविकता को भल्ी भांति जानता 
है कि यद्द कैसे बनी और इनका मूल्य क्‍या है ? इसी प्रकार 
अगर सब लोग आत्मा एवं शरीर आदि पदाथ के सम्बन्ध को 
आर उसके महत्व भली भांति ज्ञान ले तो फिर रोने मिछुखने का 

, कोई कारण ही न रहे ! 


[१२८५ ] लोक-स्थिति 


अगर कोई चित्रकार भिन्न भिन्न प्रकार के रग दिखलाकर 

किसी साधारण मनुष्य को यद्द सममाने का प्रयत्न करे कि इन 
रंगें में हाथी, घोडे, आदि के चित्र समाये हुए हैं. तो साधारण 
मनुष्य की बुद्धि में यह वात कदापि नहीं आ सकती । किन्तु वह 
चित्रकार अपनी तूलीका से जब उसी रंग की लकीरें दीवाल पर 
बना देता है, तब उन्हें देखकर एक घच्चा भी बतछा देता है कि 
यह अमुक जीब का चित्र है, जैसे रग में चित्र बनाने की शाक्ति 
विद्यमान है, किन्तु दीवाल पर चित्र वनाने से पहले लोग उसे 
कम ही समर पांत हैं, उसी प्रकार शाझ्लिय ज्ञान में बहुत बडे २ 
मर्म छिपे हुए है, किन्तु जबतक कोई वैसा चित्र जन साधारण 
के सामने अस्तुत नहीं किया जाता, तव तक उसका महत्व उनकी 
समम में नहीं आता । वास्तव में ज्ञान भी रग की भाति है इसी 
कारण भगवानने जगह जगह उदाहरण देकर तत्व ज्ञान कराया है। 

जीव, अजीब का समग्राहक है अथोत्‌ अजीव को जीव ने 
पकड़ रकखा है, यह आठवे प्रकार की लोकस्थिति हैं भगवान 
फहते हैं-- 

अजोव जीवसगहिया । 

जीव ने अजीवो का सम्रद कर रक्ख़ा हैं । अजीव में जीव 
को पकडने की ताकत नहीं है! यह शक्ति जीव में ही है कि वह 
अजीब को इस रूप में लाया है। अजीव सम्रह-रूप हैं और जीव 
इन सब का संग्राहक है । 


श्री भगवती सूत्र [ १२८६ ] 

यह कितने आश्चय की बात है कि आत्मा संग्राहक है, मगर 
अपने आज्ञान के कारण वह अपने किये संग्रह का गुलाम बन 
रद हैं ! तुम संग्रह के अधीन हो रहे हो किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि 
तुम रुपये' के नहीं हो, जबदुस्ती रुपये के बन रहे हो। तुम जबदे- 
सती उसके बनते जा रहे ही । मगर वह तुम्दारी इज्जत नहीं करता । 
आप रुपये को अपना मानते हैँ, फिर उसे रखने के लिए तिजोरी 
की आवश्यकता है? इसी लिए न कि बह भाग जायगा आप 
को रुपये की ओर से निरन्तर भय लगा रहता है, फिर मी आप 


से लोभ ओर तृष्णा नहीं छटते ! 
ढ़ 
अप कह सकते है कि क्या हम लोग रुपया-पंसा रखना 


छोड़ दें ? अपने पास की सम्पत्ति दूसरों को लुटठा दे ? इसका 
उत्तर यह है कि हम आप से यही कहते हैं कि आप पैसे के मत 
बनो, किन्तु यह सोचो कि में ने इसका संग्रह किया है इसने मुमे 
सग्रह्त नही किया है । ऐसा समभने से बुद्धि अच्छी रहेगी । 
बुद्धि अच्छी रहेगी तो संग्रहीत पैसे का बिनियोग भी अच्छा 
होगा । उदाहरणाथ-आप को एक रुपया मिला | अगर आप यह 
जानते हैं कि इस रुपये का संग्रह मेने किया है और इससे कई 
लोगो का पोषण हो सकता है ।तो आप उस रुपये का विनियोग 
लोगो का पालन करेने में करेंगे। अगर आपने ऐसा किया तो 
रुपये का सदू-विनियोग कहछाया | लेकिन अगर आप ने'बंह 


[१२८७ ] * लोक-स्थिति 


रुपया ऐसे काम में खर्च न करके किसी वेश्या को दे दिया वो 
उसका बविनियोग ठीक नहीं हुआ। अगर आप समम जाएँगे कि 
रुपया सगृह है और म॑ उसका संग्राहक हूँ तो आप उसका दुरुप- 
योग नहीं करेगे ओर उसके गुम जाने पर शोक भी नहीं करेंगे । 
आप सममेंगे कि पसा कसाना बडी वात नहीं है बढी बात उस 
का उपयोग करना है । 

यहा एक प्रश्न हो सकता हे कि अगर जीव, जड़-पुदुगलों 
का संग्रहकत्ती है तो सिद्ध जोब पुदगलो का सम्रह क्‍यों नहीं 
करते ? अगर निरजन, निराकार- सिद्ध जीव पुदगलों का संग्रह 
नहीं करते तो सिद्धान्त यह वात केसे कही जा सकती।है कि ज़ड 
को जीव ने सभ्नह कर रक्खा है ? इस पंश्न के उत्तर मे शास्त्र 
कहता हैं -- 

जीवा कम्पसगहिया | 

अजीब को पकड़ने की आदत आत्मा की असली नहीं 
है, बरन्‌ जीव में एक विकारी आदत पैढा हो गई हैं। इसी 
विकारी आदत या वेभाविक अवस्था के कारण जीव, जड का 
संग्रह करत्ता है । आत्मा के इस विभाव को कोई-कोई त्रिगुणा- 
त्मिक प्रकृति कहते हैं ओर जैन धरम उसे आउ कती का कम कहता 
है । इन आठ कर्मों की विकारी आदत के वश हो कर ही जीव, 
अजीब को पकड़ता है । कर्म का अथे है-जो किया ज्ञाय, क्ियते 
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इति कर्म ! कर्म भी जीव के किये हुए हैं । कर्म के द्ोने से ही 
जीव अजीव का संग्रह करता है। कर्म न हो तो वह अजीब का संग्रह 
न करे | सिद्ध जीव इसी कारण अजीब का संग्रह नहीं करते । 
यह आठ प्रकार की लोकस्थिति बतलाई गई। इसमें दो 
बातें पर विचार करने की आवश्यकता दै। प्रश्न यह है कि इस 
विषय में छद्द बातें कहने से ही काम चल सकता था फिर आठ 
बातें कहने का क्या प्रयोजन है ? छह बातों से काम चल जाने 
पर भी आठ बातें कही हैं, इससे शास्त्र मे दोष हुआ या नहीं ? 
शासन में ' अजीवा जीवपइट्टिया ” ओर “ अजीवा जीवसंगहिया ? 
यह दो बातें कही हैं, परन्तु इन दोनों के अथे में तो कोई मौलिक 
अन्तर नहीं दिखाई देता । इसी प्रकार 'जीवा कम्प पइट्टियाः ओर 
जजीवा फम्पसंगर्या' इन दोने में भी कोई खास अन्तर नजर 
नहीं आता । 
इसका उत्तर यह हे कि पहले बाले में आधार आधिय _ 

संबंध बतलाया गया है ओर अगले मे संग्राह्म--संग्राहकभाव 
प्रदर्शित किया गया है । अतः दोनों वाक्य अलग-अलग अर्थ 
बतलाते हैं । 

मनुष्य भूमि पर बेठा है, यहां भूमि आधार है ओर मलुष्य 
आधेय है । इसी प्रकार जो संग्रह करता है वह संग्राहक कह-- 
लाता है । ओर जिसका संग्रह किया जाता है, वह वस्तु संग्राह्म 
कहलाती. है । ' ० 


[१२८९ ] लोक-स्थितति 


अगर छल में मालपुआ छोडा जाय तो वहां आधार आधे 
बमान ओर खग्राह्मय- संगाहक भाव--दोनों होंगे तेछ आधार 
श्रार मालपुश्मा आधय है । और तेल सग्राह्य एवं मालूपुआ 
उसका संप्राहक है । 


सार यह & कि ससार की स्थिति किस प्रकार है इस प्रकार 
का उत्तर शास्त्र में इस प्रकार दिया गया है कि जीव में ओर 
अजीव में-जो कि ससार रूप हैं आधार--आधेय भाव ओर 
सम्राह्म-संभाहक भाव विद्यमान है। इसी से संसार की स्थिति 
है। मगर जब तक जीव कमेयुक्त है, तभी तक वह ऐसा करवा है, 
कम से मुक्त होने पर ऐसा नहीं करेगा । कमेयुक्त होने के कारण 
जीव, अजीबों को भिन्न-भिन्न रूप प्रदान करता है । मनुष्य दूध 
पीता है। पेट दूध का आधार घना और दुघ उसका आधिय 
हुआ । परन्तु यदि पेट की अप्नरि बुक गई हो ते क्‍या होगा 
अथोत्‌ संग्रा ह्-सम्राहक भाव नहीं रहेगा । क्‍योंकि दूध हजम ही 
नहीं होगा | जठराप्ति दूध के खज्न भाग ओर रसभाग को अलग 
करती है, इसी से नाक, कान, ऑख आदि के रूप सें वह परिण॒त 
दोता है । यह सम्राह्य-संयाहक साव की शक्ति है । 
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जीव-पद्नल सम्र्बन्ध 


मूलपाठ-प्रश्न-अत्थि एं भंते ! जीवा य 
पोग्गला य अन्नमन्नबड़ा, अन्नमन्नपुट्टा, अन्नमन्न- 
ओगाठा, अन्नमन्नपिणहपाडिबड़ा, अन्नमन्नघढ- 
त्ताए चिटंति ? 

उत्तर-हंता अत्यि । 

प्रश्न-से केणटेणं भंते |! जाव-चिट्व॑ंति ! 

उत्तर-गोयमा ! से जहानामए हरदे सिया, 
पुणणे, पुरणप्पमाणे, बोलइमाएं, वोसट्टमाणे, 
समभरधउत्ताए चिट॒ह । 

अहे एं केह पुरिसे तंसि हरदांति एगं 
मई नाव॑ सयासवं, सयलिदं ओगाहेजा । से 
पूर्ण गोयमा ! सा णावा तेहि झासवदारेहिं 
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आए्रमाणी आप्रेमाणी पृण्णा, पुण्णपमाणा, 
बोलब्माणा, बोसट्रपाण, सम भरधउत्ताए चिटुइ ? 
हंता, चिट्रुइ । 
से तेणट्र्णं गोयमा ! अति णे जीवा ये 
जाव-चिट्टेंति । 
संस्कृत-छाया-प्रश्न--अत्ति भगवान्‌ ! जीवाश्व पुदुगलाश्ष 


अन्योन्यवद्दा:, अन्योन्यस्पृष्ठाः, अ्रन्योन्यावगाढाः, अन्योन्यर्नेहप्रातिन 
बद्दा:, '्रन्योन्यघटतया तिष्ठाति १ 


उत्तर-गौतम | हन्त, अस्ति | 
प्रश्न-तत्‌ केनार्थन भगवन्‌ | यावत्‌ तिष्टाति ९ 


उत्तर-गौतम | यथानम को हृदः स्पात्‌, पूर्णोप्रमाण', ब्यप 
लोटचन्‌, बिक्सन्‌, सममरघठतया तिछाते । 


भय कश्ितू पुरूषस्ताफ्िनू हृदे एकां महर्ती नाव शताल्ञवां, 
शतचहिद्रां, अगगाहयेतू, तदू नून गतम ! सा नौः तैः आज्चबदररेः 
आपूर्वमाणी आपूर्यमाणी, पूर्णा, पूर्णप्रमाणा, ब्यपलोटयन्ती, विक- 
पन्ती समभरवठतया तिष्ठाते ? 
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हन्त, तिष्ठति | 
तत तेनार्थेन गीतम | भ्ति जीवाश्व यावत्‌-तिष्ठन्ति । 
सूलार्थ- 
ग्रश्न--भगवन्‌ ! जीव ओर पृद्गल पररुपर संबद्ध 
हैं? परस्पर खूब संबद्ध हैं? परस्पर में एक दूसरे में मिले 
हुए हैं ! परस्पर स्नेह-चिकनाई से प्रतिबद्ध हैं! ओर परस्पर , 
न कप कि ४३० 
धांईइत होकर रहे हुए हैं । 
उत्तर-हे गोतम हें| है | 


| 


बे ८५ 


प्रश्न-- भगवन्‌ | ऐसा कहने का क्या कारण है | कि 


यावत्‌-जीव और 'पुदूगल इस प्रकार रहे हुए हैं 


चर बी पु 
उत्तर--हैं मातम | जैसे का॥३ एक तालाव ६ | वह 
पानी से भरा हुआ है, पानी से छल्ाकूल भरा हुआ है, 
श्र बे हक बे 
पानी से छल्वक रहा है, पानी से बढ़ रहा है ओर वह पानी 
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भरे घड़े के समान है । उस तालाब में कोह पुरुष बड़ी, 


सी छोटे छेंदों वाली, नाव को डाल दे । है 
बे 


गीतम ! वह नाव छेदों से भरती-खूब भरती हुई, छल- 


ह। 


हि 


(१२६३ | जीव पुदूगल सम्बन्ध 


की हुई' पानी से बढ़ जायगी ? ओर वह भरे घड़े के 
समान होगी | 


४ दो, होगी [रा 
इसलिए है मातम | मे कहता हू यावत्‌ जाव पुद्गल 
पररुपर ध् होकर रहे हुए है । 


व्याख्यान 


गोतम स्वामी पूछते हेँ-प्रभो | जीच शिव-प्वरूप है, परमात्मा 
है और पुदंगल जड एव मूत्ते  । तो भी कया जीव और पुद्गल 
परस्पर संबद्ध हैं ? वहुत रुंबद्ध है? एफ दूसरे से मिले हुए हैं ? 
चिफनाई के कारण परस्पर प्रतिबद्ध ६? क्‍या थे परस्पर मिल 
हुए हैं ९ 

जसे काजल की कोठरी में जाने पर काजल की रेख लगती 
दी है, उसी प्रकार जहा जीव हैं, वहों पुदरगल भी हैं आर जहों 
पुदगल हूँ वहां जीव भी है, जीव और पुदगलों वी एकत्र स्थिति 
होने से दोनो का एऊच्र अवगाह होता है, अवगाह होने से वें 
सृष्ट होते हैं ओर स्पष्ट होने से वद्ध होते हैं। 


प्रश्न होता हैं- अगर एकत्र अवबगाद होने से जीव और 
पुदगल परर्रर स्पष्ट ओर बद्ध द्वोते हैं तो क्‍या सिद्धों के क्षेत्र में 


जा 


धीभमगवती सूत्र [१२६४ ] 


पुदगल नहीं होते ? अगर होते हैं तो सिद्धो के साथ पुदगलो 

का बंध क्‍यों नहीं होता ? इसके उत्तर मे शाल्बकार कहते हैं कि , 
०. जीवों ७ कि े 

संसार के जीवों में चिकास हैं, अतएवं उनके साथ पुदगलो का 
घंध होता है, सिद्ध जीवों मे चिक्रास न द्वोने के कारण उनके : 
साथ पुदगलों का बंध नहीं होता । 


न 


चिकास केसी दे, यह स्पष्ट करनेके लिए टीकाकार कहते ह- 


स्नेहाभ्यक्तशरीरस्य रंणुना रिलिष्यते यथा | 
गात्र रागादिषक्लित्स्य, कर्मबन्धों भवत्येवम्‌ | 


अर्थात-जसे कोई पुरुष शरीर में तेल चुपड़ कर आँधी में 
बैठ जाय तो उसका शरीर रेत से भर जाता है, इसी प्रकार जो' 
जीव राग-द्वेष से भरा है, उसे करमबंध होता है । 


जैसे तेल लगे शरीर पर रज लगकर वह मैलरूप हो जाती 

है, इसी 'प्रकार जीव में राग-द्वेष रूपी चिकनाई है और कर्मरज 
सर्वत्र भरी हुई हैं ही; इसी से वह ,जीव के साथ चिपक जाती 

है । सिद्धों में राग-देष की चिकनाई नहीं है, अतएवं कर्म-रजः 

उन्हें नहीं लगती। . हैः 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि आत्मा और परमात्मा मे कोई 
मौलिक अन्तर नहीं,है । अन्तर सिर्फ राग-द्वेष-की स्निग्धता' का 

है । यही स्निग्धता,कर्मबंध का कारण है । जब विशिष्ट साधना,' 
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से आत्मा की राग-द्वेप की स्निग्धता मिट जाती है, तब आत्मा 
ही परमात्मा बन जाता हैं । 


राग-हेष के मिटाने का उपाय क्‍या है ? उपाय कोई कठिन 
नहीं है । ससारी जीव किसी वस्तु को पाकर हे से उन्मत्त हो 
जाता है, किसी को पाकर ।पिषाद के गहरे सागर में गाते खाने 
लगता है । क्सी वात से अपमान और किसी से सन्म्रान की 
कल्पना करता है । अगर यह स्वभाव छूट जाय आर समभावष 


में स्थित रहने का अभ्यास किया जाय तो राग--द्वेष का अन्त 
ञआआा सकता है । 


गाौतम स्वामी ने यह प्रश्न इसालिए किया है कि कई दशनो 
वाले यह मानते हैं कि कम, जीव के साथ वेंधे हुए नहीं हैँ, ऊपर 
ऊपर से लंगे हैं, एकमेक नहीं हो रहे हैं । उनका यह भी कहना 
है कि अगर जीव और कमे एकमेक हो जाएँ तो जीव का जीवत्व, 
ही मिट जाए। इस मत पर प्रकाश डलवाने के निमित्त ही गौतम 


स्वामी ने प्रश्न किया है क्ि--भगवन्‌ ! जीव और कमे ऊपर- 
ऊपर से ही मिले हैं या अन्दर से भी मिले हूँ ९ 


इसके अतिरिक्त गोतम स्वामी के प्रश्न का एक उद्देश्य यह 
भी है कि जीव 'अमूत्ते ओर चेतनामय है तथा कर्म मुच्चे एव ज़ड 
है। इन दो विरोधी स्पभावे। के होते हुए भी दोनों क्लिस प्रकार 
एक-दूसरे से संचद्ध होते ९ प 


गरी भगवती सूत्र [ १२९६ ] 


भगवान्‌ ने जो उत्तर दिया है, उसका आशय यह है कि 
जीव ओर कमे ऊपर-ऊपर से नहीं मिले हैं, किन्तु दूध और 
पानी की तरह मिले हुए ह. । अथवा जसे दूध में घी 
सर्वत्र है, उसी प्रकार जीव में कम भी सवेत्र लंगे हुए हैं । यह 
वात दूसरी है क्रि ममस्थान पर चोट पहुँचने के कारण जीव, 
शरोर का त्याग कर दे, सगर इसका अथ यह नहीं सममना 
चाहिए कि जीव सिर्फ मर्मस्थान में ही है। वाघ्तव से सम्पूरश 
शरीर में आत्मा रहता है | 


अब गांतम स्वामी प्रश्न करते हँ-भगवन्‌ ! इस प्रकार 
प्ररूपण करने का क्‍या कारण है ? 


तके करने का सभी को अधिकार है। तर्क करने से वस्तुतत्व 
स्पष्ट दी जाता है। मगर तक में भी विवेक और श्रद्धा का सम्मिश्रण 
होना आवश्यक है। शाख्त्र में स्थान-स्थान पर कहा हैं कि अमुक 
व्यक्ति ने प्रश्न क्रिया, तर किया ओर (फिर श्रद्धा की | जब तक 
तके न किया जाय, गाढ़ी श्रद्धा नहीं होती, मगर एफ्रान्त श्रद्धाहीन 
का वर्क उसे क्रिसी निश्चय पर नहीं पहुँचने देवा | 

गेतम स्वामी के तऊे के उत्तर में भगवान्‌ फमोते हेँ- 
ह गावम ! एक तालाव पानी से छवालब भरा है । उसमें 
एनी पर पानो भरा दे । उप्त तालाव में किसी पुरुष ने नौका 


स्‍च्ब््ः 
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डाली । नोका चली । गौतम, यह बतलाओ कि अगर नोका से 
सैकढ़ी छोटे बड़े छिद्र दो तो उसमे पानी भरेगा या नहीं 


गातम बोले--भरेगा । 


भगवान्‌ ने कहा-वह नोका पानी से पूरी भर गई और 
डूबरर तालाब के तर भाग में बेठ गई । अब नोका कहा है और 
ओर पानी कट्दा ? यह भिन्नता देखने में '्आ सफती है 


नहीं !! ५ 


क्योकि वह नीका ओर पानी आपस में मिल गये हैँ। जहा 
जल है वहा नोका है, जहां नोफा है वहा जल है । 


इसी प्रकार ससार रुपी द्रह में पुदुगल रुपी पानी भरा 
हैं। यह पुद्गल रुपी पानी सम्पूर्ण लाक में सत्र भरा हुआ 
“है। संसार रूपी ताढाव के पुदूगल रूपी जल में जीव रुपी नौका _ 
है। नौका का धर्म पानी पर तेरना है, परन्तु जिस नोका मे छेढ़ हैं, 
यह उद्ाइरण में कहो हुई नोझा के समान पानी में डूब जाती है । 
इस जीव रुपी नौका में भी छिद्र हैं। उन छिद्गो के द्वारा पुदगल 
रूपी पाली आये बिना केसे रुक सकता हैं ? जीव भे मिथ्यातव, 
अविरति, प्रमाद, क्पाय ओर योग ही आासत्रव ह और इन्हीं से 
फ्मे-पुद्गल प्माते रहते है । जस मरान में दरवाज़ा, दालाव मे 
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प्रौर 3 _ छ स्र्र &<_ श  २ 
नाला और नोका मे छिद्र होते है, उसी प्रकार आश्रव जीव मे पुदूगल 
आने के छिद्र हैं, उन्हे समुच्चय रूप से आसव कहते हैं । 


सिद्ध जीवो को कमे-बंध न होने का यही कारण है कि उन 
में कमे आने के छिद्र नहीं हैं। सिद्धों के शरीर ही नहीं है। शरीर 
कम से होता है और सिद्धों में कम नहीं है, अतएवं शरीर 
भी नहीं है। ध 


प्रश्न होता है-संसारी जीवों मे आख्रव-छिद्र देने के कारण 
कर्मों का निरन्तर आगमन होता रहता है ऐसी स्थिति मे किसी भी 
जीव को मुक्ति कैसे प्राप्त हो सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह 
हैं कि छिद्ठे।| को अगर बंद कर दिया जाय तो करमे-जल का 
आना रूक जाता है । नावस छेद न होगा तो पानी चाहे जितना 
ऊँचा हो, नाव में नहीं घुपेगा । नाव पानी के ऊपर ही उतराती 
रहेगी । इसी प्रकार आख्रच रूपी छिद्र बंद कर देने से जीव में 
कर्मो का आगमन रूक़ जाता है । आस्ब-छिंद्र रोकने का उपाय 
यह ह्‌ कि हिंसा को अहिंसा से, भक्ूठ को सत्य से, चोरी को 
अस्तेय से, मैथुन को त्रह्मचय से, परित्रह को आकिचिन्य से, 
क्रोध को क्षमा से, मान को नम्नता से, माया को सरलता से, 
ओर लोभ को संतोष से रोकी । इसी प्रकार कम-जल आने के 
समस्त मार्गों को रोक दो । अठारह पापों को रोक देने पर और 
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जीव में पहले का जो कर्म रूपी जल घुसा हुआ है, उसे बाहर 
निकाल दने पर आत्मा निरजन, निराकार निर्लेप हो जायगा। 
अनुभव करके देखो तो इस कथन की सत्यता मे तनिक भी संदेह 
को अवफाश नहीं रहेगा । 


छासी कहते है, 'अगर इतना तुमसे नहों दो सकता तो 
प्राथमिक दशा में एक बात का सहारा ग्रह.छो । बह यह्‌- हैः--- 


तो छुमरन बिन या कलियुग में अबर नहीं आधारो | 
मैं बारी जार्ड तो सुमरन पर दिन दिन प्रेम बधारो परम, ॥ 


सब का निचोड यह है कि और कुछ भी न बन पड़े तो 
परमात्मा का स्मण्ण करते रहो | स्मरण ऐसी सरल रीति से भी 
हो सफता हैं कि न माला जपनी पडे न मुँह ही दिलाना पढ़े | 


८४ जञस उसास विलास भजन को दृढ विद्यास पकड रे ! !' 


ऐसा हाने पर समार के अन्यान्य कार्मो से शरीर को फु्सेत 
न मिली तो भी काम वन जायगा । ससार के कामों के साथ 
भगयद्‌ भजन भी चलता रहेगा । इस प्रकार से भी भजन करते 
रहोगे तो फ्रोध, मोह आदि दव जाएंगे। 


शगादि को जीतने का दूसरा प्राथमिक उपाय यह हू ऊक्कि 
म्रेप का घद॒ला, द्वेष से नहीं देना चाहिए । राजनविर में भी द्वेष 


श्री भगवती सूत्र [१३०० | 


का बदला भ्रेम से देने का परिणाम अच्छा हुआ है । इसके कई 
उदाहरण मौजूद हैं । अपराध का बदला हिंसा के रूप में देने का 
परिणाम यह द्वोता है कि।हिंसा करते-करते निरपराधी की भ॑: हिंसा 
होने छगती है । शिकार खेलने वाले कहते हैं-अगर हम शिकार 
नही खेलेंगे तो हम में वीरता नहीं रहेगी | लेकिन ऐसी वीरता, 
वीरता नहीं ऋरता दे । इसलिए आस्रव की चाल छोड़ कर संवर 
की चाल चलो । अपराध का बद्छा प्रेम से दो ताकि स्व-पर 
का कल्याण हो ! 


स्नेहकाय 


मृउपाठ-- 

प्रश्न-अत्थिएं भंते ! सया समियं सुहुभे 
ऐिणेहकाये पवडइ ! 

उत्तर-हंता, श्रत्यि । 

प्रभ्न-से भेते | कि उड़्ह पवडई, अहे 
पवडइ, तिरिए पवडइ ? 


उत्तर--गोयमा ! उड़े विपवडइ, थहे वि 
पवडइ, तिरेए वि पवछड् ? 

प्रश्न-जहा से बायरे आउयाए अन्नपन्न- 
तमाउत्ते चिरं पि, दीहकालं चिट्ृह तहाणं 
सेवि! 
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उत्तर-णो इणट्टे समद्टे ? से णं खिप्पामेव 
विद्धस आागच्छडइ । 
छ $ ७२, 
सेव भत ! सेव॑ भंते | त्ति। 
संस्कृत छाया 
प्रशन-अस्ति भगवन्‌ | सदा समित सूक्ष्म, स्नेकाय. प्रपताति 
उत्तर-हन्त, अस्ति | ह 
प्रशन-तद भगवन्‌ ! किम्‌ ऊच्चे प्रपताति, अधः प्रपतति, 
तियक्‌ प्रपतति * 
उत्तर-गोतम | ऊष्बेमपि प्रपतति, अघोडि प्रपतेति, तिवेगापि 
प्रपतति । । 


घ 


प्रश्न-यथा सत वादरोाषपूकाय अन्योन्यसमायुक्तश्चिर्म आपि 
दकाल तिष्ठति तथा सो$पि * 


उत्तर-नायमर्थ समर्थ । ततु क्षि4मेव विष्वततमागच्छ ते | 
तदेव भगवन्‌ ! इति | 
७0 
मूलाथ- 


प्रश्न है मगवन्‌ ! सत्तम स्नेहकाय ( एक प्रकार का 
जल ) परिमित पड़ता है ? 
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उत्तर-गौतम | हां, पड़ता है | 

अश्न भगवन्‌ ! बह ऊपर पढ़ता है, नीचे पढ़ता है. 
या तिरछा पढ़ता है 

उत्तर-गोतम ! वह ऊपर भी पढ़ता है, नीचे भी 
पढ़ता है ओर तिरछा भी पढ़ठा है । 

प्रश्त-भगवन्‌ ! वह सद्म जलकास स्थूल जलकाय 
फी भेति परस्पर समायुक्त होकर, बहुत समय तक रहता है ! 

उत्तर-गातम ' यह अर्थ समर्थ नहीं है। वह सच्म 
जलकाप शीघ्र ही नए हो जाता है । 

भगवन्‌ ! यह इसी प्रकार है, ऐसा कह करं गोतम 
स्वामी विचरते हैं । 

व्याख्यान 

श्री गोतम स्वामी ने प्रश्न किया--भगवन्‌ ! कया यह सत्य 
ऐ कि मुच्म स्नेटकाय-अप्काय निरन्तर पड़ता रदता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में भगयान्‌ फर्माते ह-हे गोतस ! हो सदा पढ़ता रहता 
है। यद प्रमाशयुछ्तठ ही पड़ता €, चादर अप्याय दी तरह अप- 
शिमेत नहीं पटता। लैसे घादर अप्याप रहीं पडता ह६, ज्हीं नहीं 
पटता, एसी प्रयार सूद्म स्नेहराय भी पहीं पड॒ठा हू, कहीं नहीं 
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पड़ता ऐसा नहीं । सुद्रम स्नेहकाय सदा पड़ता रहता है। इसके 
लिए ऋतु, काल, दिन, रात आदि की मयोदा नहीं हैं। यह दिन 
में भी गिरता हे आर रात में भी गिरता है। 
पू्वांचार्यों का कथन है कि सूक्ष्म स्नेहकाय दिन के पहले 

पहर में और रात्रि के पहले पहर मे गिरता हैं। जाड़े का ' काल 
स्निरधकाल है ओर ओष्मकाल रूक्षकाल है। अतः सूच्ठम स्नेहकाय 
(अप्काय) जाड़े ओर वषों के दिनो में पहर भर तथा गर्मी के दिनों 
में आधा पदर पड़ता है। इस सूच्ठम स्नेहकाय से बचाने के लिए 
लेप लगे हुए पात्र आदि को बाहर नहीं रखना चाहिए। सामांयिक 
में बेठे हुए लोग इसी कारण, खुली जगह मे, रात्रि को उघाड़े सिर 
नहीं रहते । सूक्ष्म स्नेहकाय के संसगे से बचने के लिए ही साधुओं 
को रात्रि के समय ऊपर से खुली जगह में रहने का निषेघ किया 
गया है.। दिन को सृथे के ताप से वे पुद्गल बीच में ही नष्ट हो 
जाते इससे रोक नहीं को हू । साधु को आश्रय में रहना चाहिए। 
आश्रय चाहे वृत्त का ही क्‍यों न हो | 

अब गातिम स्वामी पूछते द-भगवन्‌! सूच्ठम स्नेहकाय उध्ये 
छोक में गिरता है, अधोलोक में गिरता है या तिल लोक में गिरता 
६९ इसका उत्तर भगवान्‌ ने फमरोया--हे गोतम ! तीनों ही छोकों 
में पड़ता है । 

यहां ऊँचे छोक का अभिप्राय वेनाब्य प्त आदि है, 
अधोलोक का अथे नीचे लोक के आम आदि ओर वि लोक का 
ऊा अथ तो तिछे लोक है दी । 
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गोतम स्वामी पूछते हँ-भगवन्‌ | जिस प्रकार बादर अप्काय 
दूँद-बूँद सप्रद्द द्वाकर तालाव आदि में भरता है, क्‍या उसी 
प्रकार सुद्तम स्नेहकाय भी सप्रह द्वोता है. ? इस का उत्तर भगवान्‌ 
मे दिया-गोतम ! यह 'अर्थ समर्थ नहीं है । अर्थात्‌ ऐसी बात 
नहीं है | गोतम स्वामी पूछते ह-क््यो भगयन्‌ | ऐसा क्‍यों नहीं 
पऐेता ९ भगवान्‌ फर्मीते ह--गोतम, सूच्तम स्नेहकाय ज्यों ही पढ़ता 
है कि उसी समय सूख जाता है । शीघ्र ही उसका विध्वस हो 
जाता है । ह 


गोतम स्थामी ने 'सेव॑ भते | सेवे भते ! कहा । अर्थात 
है प्रभो | आपका फथन सत्य है तथ्य है । 
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पढ़ता ऐसा नहीं । सूद्टम स्नेहकाय सदा पड़ता रहता है। इसके 
लिए ऋतु, काल, दिन, रात आदि की मयोदा नहीं हैं। यह दिन 
में भी गिरता है आर रात में भी गिरता है । 
पूर्वांचाों का कथन है कि सूक्ष्म स्नेहकाय दिन के पहले 

पहर में और रात्रि के पहले पहर में गिरता है। जाड़े का ' काल 
रिनिधकाल है ओर ओष्मकाल रूक्षकाल हैं। अतः सूक्ष्म स्नेहकाय 
(अप्काय) जाड़े ओर वो के दिनो में पदर भर तथा गर्मी के दिनों 
में आधा पदर पड़ता है। इस सूद्रम स्नेहकाय से बचाने के लिए 
लेप लगे हुए पात्र आदि को बाहर नहीं रखना चाहिए। सामांयिक 
में बेठे हुए लोग इसी कारण, खुली जगह मे, रात्रि को उघाड़े सिर 
नही रहते । सूक्ष्म स्नेदकाय के संसगे से बचने के लिए ही साधुओं 
को रात्रि के समय ऊपर से खुली जगह में रहने का निषेध किया 
गया है । दिन को सूथे के ताप से थे पुदूगल बीच में ही नष्ट हो 
जाते इससे रोक नहीं को हे । साधु को आश्रय से रहना चाहिए। 
आश्रय चाहे वृक्ष का ही क्‍यों न हो । 

अब गोतम स्वामी पूछते दूँ-भगवन्‌! सूद्रम स्नेहकाय उप्वे 
छोक में गिरता है, अधोछोक में गिरता है या ति्े लोक में गिरता 
है? इसका उत्तर भगवान्‌ ने फमरोया--दे गोतम ! तीनों ही छोकों 
में पड़ता है । 

यहां ऊँचे लोक का अभिप्राय वेनाह्य प्ेत आदि है, 
अधोलोक का अथ नीचे लोक के आम आदि और तिर्ये लोक का 
का अथ तो तिछे लोक दे दी । ह 


[ १३४०५ ] स्नेहकाय 


गोतम स्थामी पूछते हँ-भगयन्‌ ! जिस प्रकार बादर अप्काय 
देद-यूँद मंप्रह होकर तालाव आदि में भरता ६, क्या उसी 
प्रकार सूच्रम स्नेहकाय भी सग्रदद दाता है ? इस का उत्तर भगवान्‌ 
ने दिया-गोतम | यह पअर्थ समर्थ नहीं है. । अर्थात्‌ ऐसी चात 
नहीं है । गोतम स्वामी पूछते द-फ्रयो भगयन्‌ ! ऐसा क्‍यों नहीं 
ऐका ह सगयान्‌ फर्मीते ए-गोत्म, सूच्रम स्नेहकाय ज्यों ही पढ़ता 
(कि उसी समय सूट जाता ६ । शीघ्र ही उसका विध्यंस हो 
जाता हैं । है 


गोसम स्थामी ने सेव भंते ! सेये भते ” कहा । शअर्धात 
है प्रमे | आपका कथन सत्य है तथ्य है । 


नरक के जीवों के प्रश्न 
प्रथभ शतक सप्तम उद्देशक 
विषय-प्रवेश 


“५७७७ 955 

भगवती सूत्र के प्रथम शतक का छठा उद्देशक समाप्त हुआ | 
अब सातबों आरभ होता हैं। छठे उद्देशक की समाप्ति और 
सातवें के प्रारंभ का पारस्परिक संबंध बतलांते हुए टीकाकार कहते 
हैं कि छठे उद्देशक के अन्त मे सूह्रम अप्काय का शीघ्र नष्ट होना 
कहा है । नाश का उल्टा उत्पाद है। अतः सातवें उद्देशक मे 
उत्पाद की बात कहते हैं । अथवा छठे उद्शक में लोक स्थिति का 
निरूपण किया था, ओर इस सातबे उद्देशक में भी वहीं बात 
बतलाई जाती हैं । अथवा शतक के प्रारंभ मे जो संग्रहगाथा कह्दी 
थी, उसमें सातवे उद्देशक में नरक का वर्णन करने की प्रतिज्ञा की 
गई थी, अत: यहाँ नरक का वर्णन किया जाता है। 


मूलप[ठ-- 
प्रश्न-नेर३ए एं भंते ! नेरहए सु उबव- 


[१३०७ ] उत्पात एवं झआाद्दार के प्रश्न 
जगाणे कि देशेणं-देस उदवजइ, देसेणं सब्बं 
उबवजड$, सब्बेएु-देश उववज्ज सब्वेएं-- 
सब्यं उदवज ३ ! 

उत्ततर-गोयमा ! नो देशेएं देस उबव- 
ज्जइ, नो देसेएं सब्ब॑ उववज्जइ, नो सब्बेणं 
देसं उवृवज्त्रह, सब्रेणं सब्वं उववज्जह; जहा 
नेरहए, एवं जाव--वेमाणिए । 


प्रश्न--नेरडया एं भेते । नेरहएसु उच्ब- 
ज्जमाए के देपेएं देस आहारेड, देसेणं सब्वं 
थाहारेइ, सब्वे्ण देते थाहारेद, समब्पेण सब्बं 
आहारेइ २ 

उत्तर-गोयपा ! नो देमेएं देसे झाहा- 
रेड, नो देसेएं सन्त थाहारेइ, सब्बेएं वा देसं 
भाहारेह, पच्चेण॑ वा सब्यं आहरेइ । 


श्री भगवती सूत्र ( १३०८ ] 


प्रश्न--नरहएऐ णं भंते नेरइएहिंतो उवब- 
व्माणे कि देसेएं देसे उववध्ड ? 
उत्तर--जहा उववज्जमाणे तहेव उवव- 
इमाएं वि दंडगो भाणियज्रों । 
धश्न--नेरइए एं भंते नेरइएहितो उब 
बट्टभाणे कि देखेणं देसं आहारेइ ? 
उत्तत--तहेव जाव-सब्बेएं वा देस आ- 
हारेइ, सब्वेएं वा सब्ब॑ आहारेइ, एवं जाव- 
वेभाणिए | 
ससकृत-छाया 
प्रश्न-नैरयिकों भगवन्‌ ! नैरयिकेषु उपपद्यमानः कि देशेन 


देशम्‌ उपपचते, देशेन सर्वम उपयद्यते, सर्वेश देशम्‌ उपपयते, 
सर्वेश सर्बम उपपद्मयते * 


उत्त--गौतम | नो देशे न देशमुपप्थते, नो देशे न सर्व 
मुपप्रच्चते, नो सर्वेश देशमुपप्थते, सर्वेण सर्वमुपपथते | यथा नेरायैक 


[!३०९ ] उत्पात एवं झाहार के प्रदन 
ध्य पायद़ उमानिकः । 

क्न --नेरबैक भगजन्‌ | नेरयेकेयु ठपपधम'ना के देगे 
नरेश माहास्पात, देशे ने सैमाहारपन्ति, सर्पेन देशमाह्दास्पान्त 
मेन संपगाहारपन्ति ! 

उत्त--गौतम ! नो देशे न दशमाहास्यन्ति, नो देशे न सर्व 
माद्रयम्ति, सर्येण या देशगाहारपन्ति, छर्ेण था सर्वमाहारपान्ति ! 
एप यावद उैमानिफा | 

प्रश्तन-- नेरपैफों भगवन्‌ | नेग्येकेम्प उद्धत्तेमान' कि देशे न 
देगमुइतेते ! 

उत्तर---पथा टयपयमानरतथय इद्द्तमाने डॉप दण्ठ ओो 
बे तप्प । 


भ्‌ धर ग्गएन है 5 6 5 
पान - चराधको बगनू चराफपरम्प इश्तेमान जि 


मारने 


भी भगवती सूत्र [११३१० ] 


नारकी जीव क्या एक भाग से, एक माग को आश्रित कर 
के उत्पन्न होता है, एक भाग से से भाग को आश्रित 
करके उत्पन्न होता है, सब भाग से एक भाग को आश्रित 
करके उत्पन्न होता है अथवा सब भागों से सव भागों का 
आश्रय करके उत्पन्न होता है ! 


उत्त--गोतम ! नारकी जीव, एक भाग से एक भाग 
को आश्रित के उत्पन्न नहीं होता, एक भाग से से भाग 
को आश्रित करके भी उत्पन्न नहीं होता ओर स्व भाग से 
एक भाग को आश्रित करके भी उत्पन्न नहीं होता; किन्तु 
सब भागों का आश्रय करके उत्पन्न होता है। नारकी के 
समान वैमानिकों तक इसी प्रकार समझना चाहिए । 


प्रश्न--भगवन्‌ ! नाराक्रैयों में उत्पन्न होता हुआ 
नारकी जीव क्या एक भाग से एक साग को आश्रित करके 
, आहार करता है, एक भाग से स्व भाग को आश्रित करके 
आहार करता है, सब भागों से एक भाग को आश्रित करके 
कि ९ ७ ७ 0 जज धि 
आहार करता है अथवा सब भागों से सब भागों को आधशभित 
करके भाहार करता है ? 


[१३११] उत्पात एवं आादार के प्रशन 


उत्तर-हे गातम | वह एक भाग से एक मांग को 
भाश्नित करके शाहार नहीं ऋरना । एक भाग से सब भाग 
फो भाश्रित करके भादहर नहीं करता । फिन्‍्तु सच मार्गों से 
एक भाग फो श्राश्रित करके भाहर करता दे या सब भागों 
से सर्वे मार्गों को शाश्नित करके शाद्वार ऋरता है | हसी 
प्रकार पमानि्ों तक जानना । 


प्रश्न--मगवत्त | नारफियों में से उद्धतंमान निकलता 
एस नारकी एया एक भाग से एक भाग को आश्रित 
करके निकलता है | हत्यादि पू्यवत्‌ प्रश्न करना चाहिए ! 

उत्त--गौतम ! जमे उत्पन्न होते हुए के परिपय में 
कहा, यैसे दी उ्तमान के विपय में दंड झ कदना चाहिए। 

प्रश्न--भगवन्‌ ! नरपिक्रों से उद्तमान नरयिक्त 
एप। एक भाग से एक भाग दो झापश्रित करके साहए 
इरता ६ | एत्यादि प्रश्न रगना चाहिए ; 


औ भगवती सूत्र [१३१२ ) 
व्यारुयान 


अब गातम स्वामी पूछते हँ-भगवन्‌ नारकी जीव नरक में 
उत्पन्न होता है, तब यहों का देश ( कुछ भाग ) ओर वहों का 
देश ( कुछ भाग ) इस प्रकार उत्पन्न होता है, या यहाँ का देश 
आर बहों का सबे, या यहां का सवे बहाँ का देश अथवा यहाँ 
का सब और चहों का सबे, इस रीति से उत्पन होता है ? गौतम 
स्त्रामी के प्रश्न का उत्तर भगवानू देते हैं-हे गोंतम ! नरक का 
जीव नरक मे देश से देश उत्पन्न नहीं होता, सवे से देश उत्पन्न 
नहीं होता. देश से सब उत्पन्न नहीं होता किन्तु सब से सर्वे 
उत्पन होता है । 


इस प्रश्नोत्तर मे सबसे पदले यह प्रश्न उपस्थित होता है कि 
नरक के जीव का नरऊ में उत्पन्न होना केसे कहा गया है। 
यद शास्त्र प्रासिद्ध बात है कि नारकी जीव मरकर नारकी नहीं 
बिक थे ८ ऐ ग री 
होता । मनुष्य ओर तियच ही मरकर नरक मे उत्पन हो सकते 
है | फिर इस प्रश्नोत्तर मे यह कथन क्यों किया गया है? 


इस प्रश्न का साम्राधान यह है कि चलभाण चलिए 
सिद्धान्त के अनुसार जो जीव नरक मे उत्पन होने वाला है, उसे 
नरक का जीव ही कहते हैँ; क्योकि वह भनुष्य या तियच योनि 
का अयुप्य समाप्त कर चुका है और उसके नरकायु का उदय हो 


[१११३ ) उत्पात एवं झादह्ार फे धष्न 


घुया €। नरफाय था उदय ऐते ही उस जीय को नारडी कहा 
जी सरता ६ । 'पगर ऐसा ने माना जाय तो उसे झिस गति का 
लीप्र बाग जायगा ? मनुप्प या तिबध पी ल्यायु समाप्त हा गई 
£ अतः ममप्य था तियंघ तो पद नीं समते, और नरह में नहीं 
पा यने के पारणु नारदी भी न पढ़ा जाय तो फिर उस हिस गति 
भे शा जाय ? यह नरक के सासे में €, नरशय्र झा उदय उसके 
ह शुगा है, इसलिए नर में उतने ने होने भी उसे नरक का 
जीप दी बएना उचित हे । 

गौतम स्थामी मे प्रश्न भे घड़ा एस्य 7 । ससार में अनेर 
ऐसी पाते है, जिससे चपने तक्त पी गारी, बचाते एए नाल 
पे ज्ञागा घी पढिनाई पा पाम (। गौतम स्था्मी के प्रगन भे 
एयर ऐ गाय था दथाय जिया गया € । 


भी भगवती सूत्र २३१४ 


भी अभिष्ट नहीं था, ओर न सत्य सिद्धान्त को दवाना ही अभिष्ट 
था । उन्होने प्रयेक बात सीधी-सादी युक्तियो ओर उपमाओं से 
सिद्ध करके दिखलाई है । उनकी सादी ओर बुद्धि-गम्य थुक्तियां 
देखकर उन पर विश्वास करना चाहिए । कदाचित्‌ कोई बात 
सममभ में न आवे तो भी यह विचारना चाहिये कि मेरी संमझ 
मे न आने से ही कोई बात मिथ्या नहीं हो सकती । मेरी समझ 
इतनी परिपूर्ण नहों हें कि उसे सत्य-असत्य की कसौटी बनाया 
जा सके । बीतराग महापुरुषों को राग-ठ्वेघ नहीं फैलाना था, 
फिर बे असत्य बात क्‍यों कहते ? जिनका राग-द्वेष नष्ट हो गया 
है और जो ज्ञानी ६, उनकी बात पर विश्वास करना ही विवेक 
शीलता है । 


आप कह सकते हैं कि नारकी जीव नरक मे चाहे सब से 
सबे आश्रित कर के उत्पन्न हो या देश से देश का आश्रय करके 
उत्पन्न हो, इससे हमें क्या प्रयोजन है ? इस संबंध मे ज्ञानियों 
का कथन यह हैं कि जिनकी बुद्धि संकीर है, वे भ्र ही छोटी 
बातो से सतोष करले , परन्तु समदर्शी तो सभी पर विचार करते 
हैं। साधारण लोगो को स्वगे की बात अच्छी लगती हे और 
नरक की बात अच्छी नहीं लगती, लेकिन ज्ञानी, नारकी जीवों 
से लेकर वैमानिर्की तक को समभाव की दृष्टी से- देखते है उन्हे 
किसी पर विषमभाव नहीं हैं । डा 


');१५] उत्पात एप आहार वः प्रष्न 


एय भानन थाडी में होता इंद्नना सुख्र खीर स्वाद प्रतीत 
पित है, पार दूसरा माजन पट से होता हैं, तो पचर रहा है । 
पट भे तो भालन पथ रहा 7, उसरी रिप्रति उसी हनी है. चढद 
दंत प्रमन (२ ) हेख बर आपने जाती ऐसी । यानी उसे देख 
पर घर होती € यगर आपस यह पृष्ठा जाय कि थाली मे 
भाजन में पया उपयागिता ६ ? जार बाली शा भोजन सुखर 
कर पट था भे,जन एणाजनसर फ्या है ) भाप हस प्रश्न पा 
पथ एशर देते ? जगर पाली था भाजन भर ने मिटारे चर 
एव भेही हा पान इस 'यराण बहुगा ह प्ससे प्रर्द € कि भोऊ 
इ। चपरट्टाए द्रपनी पाथन शा्ति एर निनर ? ! पपगर पाप यद्द 


जज 


शयन के कि पेठ से गश हआ भाजन रद हो जाता ह छार 


कक 


ए्सापिए से पट से शारन से घदा सनम कह  एसा संयंत्र 
शह्न गे बरे मो शाहि रहा से ध्वश्सी ? छगा घाव झा भाइन 
आन २ परभा'ा दा दंगा २ हाफ ४ ही दत ६० 

इट ने पथ पर ब्य >> दंगा रा-एहल शी हा भपषपर 


5 बात मर जय । 


प्रीभमगषती सूत्र [१३१६ | 
अन्तर है तो स्वगे नरक आदि के विषय में तुम्हारी दृष्टि भिन्न 
प्रकार की हो, यह संभव है । मगर ज्ञानी की विचारणा ही सही 


आर दितावह होती है। आपको नरक के नाम से इतनी घृणा हैं 
कि भोजन करते समय आप नरक का नाम भी सुनना नहीं चाहते 


किन्तु ज्ञानियों के भाव में स्वगे-नरक समान हैं। जिन ज्ञानियों 


ने मोह को इस प्रकार जीत लिया है, उन्हें नमस्कार करना चाहिए 
ओर उनकी बात पर विश्वास करना चाहिये । , 


कम के प्रभाव से ही जीव को नरक में जाना पड़ता है। 
अगर कम का बंध न हुआ होता तो जीव नरक मे न जाता। सोना 


परतंत्र होने पर ही ठोका-पिटा जाता है । गढ़े हुए सोने को सभी 
पकडना चाहते हैँ | कोई कहता हैं-यह ऋनफूल है, कोई कहता 
है--यह मेरा कड़ा है, आदि असल सोना गढ़ा न जाता तो वह 
अपने असली रूप मे सोना ही बना रहता | आज अनेक घरो में 
गढ़े हुए सोने के लिए ही प्रायः कगढ़ा होता है! मतलब यह है 
अगर आत्मा को कम रूप उपाधि नहीं लगती तो वह अपने 
असली स्वरूप मे रहता जब कमे रूप उपाधि लगती है तब उसके 
अनेक आकार बन जाते हैँ। इन अलग-अलग घाटे के ही 
कारण जीवो का चोवीस दंडकों के रूपमे विभाग किया गया हैं। 

अब गौतम स्वामी पूछते है-भगवन्‌ ! नारकी जीव आद्वार 
करते हैं या नहीं, अगर करते हैं. तो क्रिस प्रकार करते ह? सगवान्‌ 
उत्तर देते हं--गोतम ! सवेभाग से एक देशाश्रित आहार करते 


भ्री भगवती सूत्र े [१११८ ] 


से दो भाग निकल जाते हैं और एक भाग उपयोगी होता है।. 
आधुनिक विज्ञान से यह प्रतीत हुआ है कि मनुष्य वास्तविक 
आवश्यकता से कई गुना अधिक भोजन करता है। लोगो को ज्ञान 
नहीं है कि उनके शरीर को दरअसल कितने आहार की आवश्य- 
कता है ? अतएवं जब तक पेट न फूल जाय, लोग अन्धाधुन्ध 
पेट भरे जाते है | लोगो की यह आदत ही पड़ गई है। अगर 
कोई किसी दिन अपने देनिक भोजन से कुछ न्यून खाता है तो 
उसे यह अदेशा हो जाता है कि आज में भूखा हूँ--मैंने पेट 
भर भोजन नहीं किया । आजकल के श्रीमान्‌ लोग नाना प्रकार 
के स्वादिष्ट मसाले, अचार और चटनी केवल इसी लिए खाते है 
कि भूख न लगने पर भी पेट ठूंस-ठूस कर भर लिया गया। ऐसा 
करने से उन्हे चाहे जिहा सुख मिलता हो या अपनी श्रीमंताई 
का अनुभव करके घमसंड होता द्वो, मगर शंरर को बहुत द्वानि 
पहुंचती है। संसार मे एक ओर गरीब लोग भूख से तडप-तडप 
कर मर रहे है, दूसरी ओर बिना भूख के भोजन से जबरदस्ती 
पेट भरा जाता है ओर ज्यादा खाने के लिए नाना विधियों काम 
में लाई जाती हैं ! इसी कारण संसार में अंधेर मच रहा है । 


शास्त्र में कह्दा हैं कि खाये हुए आहार में से थोंडे आहार का 
शरीर के लिए उपयोग होता है, शेष खलभाग के रूप में बाहर 
निकल जाता है। शाञझ्रों म॒ आध्यात्मिकता के साथ ही साथ 


श्री भगवती सृत्र [ १३२० ] 


में ही रह जाता है, मगर वस्तु मे यह नियम देखा जाता है कि 
किसी भी वस्तु के ज्यॉ--ज्यों भाग होते जाते हैं, उन भागों की 
शक्ति बढ़ती जाती है होमियो-पोथिक ओऔपधो से यह्‌ वात सहज 
समभी जा सकती है । 


हमारे सूत्रों की फिलाॉसफी थोकड़ों में ही बंद रह गई। 
थोकड़े रट करके भी हम अपने प्रमाद के कारण उसका व्यवहार 
नहीं कर सके । यह बारीक ज्ञान यथोचित रूप से प्रकाश में भी नहीं 
लाया गया है, जब कि बाइविल जैसे अंथों का नित्य नये रूप में 
प्रचार हो रहा है । जिस भगवती सूत्र का यह ज्ञान है, उसका 
भाष्य जमेनी मे वना उससे वह के विद्वानों ने वहुत सी बाते 
जानीं ओर बहुतो को व्यवहार से लिया। इसके विरूद्ध हमारे 
यहां के लोग उपेक्षा भाव धारण किये रहते हैं । जो खोजता है, 
वह पाकर उन्नत बनता है, नहों खोजने वाले के घर की चीज़ भी 
डसे छाभदायक नहीं होती । अस्तु । 


ऊपूर कह्दे हुए “ सब्बेणं वा देसे ? पदो का आशय संग्रह के 

आहार से है । शरीर के अगे में परस्पर संबंध है। कान से सुनी हुई 

बाव चीत फौरन समझ जाता है वास्तव मे, शरीर के भीतर बैठा 

हुआ आत्मा, इन्द्रिय रूपी खिड़कियों से सब काम करता है और 
५ 


ये ४० शक. 5] + 
उन्हीं के सम्रह स वह सग्राहक कहलाता है | आहार भी यही 
करता हू एक भी प्रदेश खाली रखकर आह्दार नहीं होता, इसी 


[१४५१ ] उत्पात एवं आहद्वाए के प्रश्त 
लिए कद्दा गया है क्रि सबे से देश आश्रित आद्वार करता हैं। 


शाल्ष में दूसरी वात यह कही गई दे कि जीव सब से 
सर्वाश्नित आद्वार करता है ! अब इस कथन पर विचार करना 
चाहिए | सबे प्रथम यह शंक्रा उपस्थित होती है कि खाने पर 
मल-मृत्र तो होता दी है, फिर स्े-आहार क्यो कहा है ? पर यह 
शका ठीक नहीं है। गर्भ का वालक, नाल से आहार करता है 
जितने पुदगलो का आह्वार करता है, वे सभी पुद्गल धातुए वन 
जाते हू । इस दृष्टि से 'सब्वेश वा सव्ब'! यह कथन ठीक 
घठता है। 


शास्रों मे जहां सूच्म, सूचमतर ओर सूच्रमतय बिपयों का 
विशद्‌ विवेचन किया गया है, वद्दा स्थूल विपयों को भी नहीं 
छोड़ा गया हू । उसमे आध्यात्मिक बणुन के साथ नरक का 
वर्णन है। इसीलिए शाद्तरों का वर्णन सवोग पूर्ण हैं । मगर हमारी 
बुद्धि बहुत संकीण हे । हम लोग नरक का वन तो पढते ह, 
किन्तु मनुप्या स घृणा करते हैँ । इसी अज्ञान के कारण लोग 
प्रार्थना से दूर रहते ह। प्रार्थना में मोह का त्यागेन की बात कहीं 
गई है । जहों मोह हू, वह्दों स्व-पर जा भेदभाव दे आर जहाँ 
स्थपर या भेदभाव है बहों पक्तरात के कारण राग-ट्वेप का होना 
अनिवार्य हैं लेषिन जब ठऊ यह भूदभाव निरल्ल नहीं जाता, 
तथ तक समस्त जान, शज्ञान के तुल्य है । गीता में कट्टा है 


श्र 


श्री भगवती सूत्र [१३२२ ] 


विद्याविनयसम्पन्ने, ब्राह्मण गषि हत्तानि। 
शुनि चेव श्वपाके च, पाण्डिता' समदर्शिन' | । 
जो छोग समझदार अर्थात्‌ पडित हैं , वे विद्या एवं विनय 
से संपन्न ब्राह्मण मे गो, हाथी, चाए्डाल और कुत्ते में समदृष्टि 
वाले होते है । ह 
यह ठीक है कि सिर, पेर नही हो सकता और पर, सिर 
नहीं हो सकता । मगर पर नीचे है, इसीलिए उनसे घृणा करना 
बुद्धिमानी नही है। कहावत--पानी भे रहना और सगर से बर ! 
भंगी के बिना क्षण भर काम नही चलता और उसीसे घृणा की 
जाय, यह कैसी विपरीत बात है ? स्वदेश के मनुष्यों एवं उपाधियों 
से तो घृणा की जाय और विदेशी मनुष्यो और उपाधियों से प्रेम 
किया जाय, यह कौनसा ज्ञान है ? लोग जब अपने आपे से गिर गये 
तो संसार-ब्यवद्वार में भी अगर गिर जाएँ तो आश्रय की कौन-सी 
बात है ! दूसरे लोग तुम्हारा उपहास करते हैं। वे सोचते [-- 
देखो, यह स्वदेशी मनुष्यों से घृणा करन वाले छोग भी मनुष्य 
कहलाते है ! अगर तुम्हारी घणा आर हाय-हाय धम की ग्रोप्ि 
'होने पर भी नहीं छूटी तो फिर वह कभी नहीं छूटने की | अब 
पुरासी एवं निराधार परम्पराओं के गीत मत गाओ, उनसे इस युग 
में काम नहीं चल सकता । मरी बात तुम्हे जैंचे या न जेँचे, मगर 
सत्य आर हितकर बात कहना मेरा कर्तव्य है अन्तस्तल मे उत्पन्न 


[१३२३ | उत्पात एव भादार के प्रश्न 


होने वाले अन्तनौद करो तुम्दारे कानों तक पहुँचाना मेरा फजे है। 
पॉलिसी ही पॉलिसी में ऊपरी दिखावट करते-करते धम की भ्रतिष्ठा 
नष्ट हो गई | ज़बतक घमे कहलाने वालो में सदभावना का उदय 
नहीं होता, तवतक धम की प्रतिष्ठा नहीं जम सकती । 


अब गौतम स्वामी पूछते हैं-भगवान्‌ ' जब जीव की 
स्थिति नरक में पूरी हो जाती है तो बह एक भाग से एक भाग, 
एक भाग से सवे भाग, सवेभाग से एक भाग या सर्वेभाग स 
सर्वेभाग के आश्रित निकछता दे ? भगवान्‌ ने फर्माया-उर्त्पति 
के संबंध में जो घात कही गई, वही निकलने के संबध में भी 
समझ लेना चाहिए । 


तब गौतम स्वामी पूछते हे-भगवन्‌ ! नरक से निकलता 
हुआ नारकी देश से देश का आहार करता है या किसी प्रकार ? 
भगवान्‌ ने उत्तर दिया-इस विपय में भी पहल की ही तरह 
समझना चाहिए । अर्थात्‌ देश से देश का नहीं. देश से सर्य 
फा नहीं सत्र से देश का अथवा सब से स्व का आहार करता है । 


+#+ 


े 
उत्पात ओर आहारविषयक 
वि 
प्रश्नात्तर 
मूलपाठ-- क्‍ 
प्रश्न-नेरहए एं भेते ! नेरइएसु उवव- 
ज्ेकि देसेएं देस उववन्ने ? 
उत्तर-एसो वि तहेव। जाव सब्बेएं 
सन्य॑ उदवरणे । जहा उववज्जमाएे, उवबह- 
माएँं य चत्तारि दंडगा, तहा उबवन्नेणं, उव्ब- 
हेण वि चत्तारि दंढडगा अणियब्वा । सब्बेणं 
सन्बे' उववरणे । सब्वेणं वा देसं आहारेइ, सबवेणं 
वा देस आंहारइ । एएएं अभिलावेणं उबवन्ने 
वि, उच्वहेणु वि नेयव्वं । 
प्रश्न-नेरहएणं भेते! नेरइणसु उववज- 
माएँ कि अद्भेणं अडूं उववजडइ, अड्ठेणं सब्वं 


[१३२५] उत्पात और आहद्वारधिपयक प्रइनोत्तर 


उववजइ, सब्वेणं अरद्धं उववज्जड, सन्वज्जह, 
तब्बेएं सब्यं उववजइ ? 


उत्तर-जहा पढमिल्लेण अट्टू दंडगा तहा 
अद्भेण वि अइ दंडगा श्रणियव्वा। नवरं जहिं 
देसेणे देसे उववज्जह, जहिं अद्वेणं अबू 
उववज्जइ, शति भाणितव्वं । एवं णाणत्त, एते 
सब्वे वि सोलस दंडगा भाणियव्वा । 


संस्क्ृत-लछाया- 


शत 


प्रश्त-नरपिक्रों भगबन ' नेरपिकेषु उपपत्ष कि देशेन देशमृ- 
पयन्न २ 


उत्तर-एपो5पि तयेब | यावरत्‌ सर्तेश सबमुपप्न ! यथा 
उपप्थमाने, उद्गतमाने च चचारो दण्डका | तझा हप्फल्नन, वददृत्तेनापि 
चलारो दण्डका नश्ितिब्या , मर्देण संवेमुपपन ! मर्वेग्र था देश- 
माटारयाति, सर्बेण वा सतम हस्यहि | सतेन अभिलपेन टफ्यक्दये 


जा्च्यम 


भी भगवती सूत्र [१३२६ ] 
प्रशन-नैरयिकों भगवन्‌ ! नैरयिकेषु उपप्यमानः ककिम्‌ अर्धन 
अभेमुपपद्॑ते, अर्धेण सर्वेमुपपथ्वते, अधमुपपरथते, सर्वेंण सर्वमुपंपच्तें 


उत्तर-यथा प्राथमिकेनाष्ट दण्डकास्तथा अर्धेनापि अष्ट दडका 
भणितव्या। ) नवर-यत्र देशेन देशमुपप्थते, तत्र भ्रर्धेन अधमुपपथमते 
इते भणितव्यमू | एवं नानात्व, एंतें सर्वेडपि षोडश दडका 
भणितव्या: । 
5 त् 
सूलाथ 


छः 


प्रश्न-भगवन्‌ ! नारकियों में उत्पन्न नारकी क्‍या 
एक देश से एक देश भाश्रित करके उत्पन्न है १ ( इत्यादि 
प्रश्न करना चाहिए । ) 


उत्तर-मातम ! यह दंडक भी उसी प्रकार जानना । 
यावत्‌-सर्वे भाग से सर्वेभाग को आश्रित करके उत्पन्न 
होता है । उत्पयमान ओर उद्धतमान के विषय में चार 
दंडक कहे, वैसे ही उत्पन्न ओर उद्धृत के विषय में भी 
चार दडक कहना । ' सर्वेभाग से एक भाग आश्रित करके 
उपपन्न ” ' सवभाग से एक भाग को आश्रित करके आहार! 
ओर '“ सवेभाग से सर्वभाग को आश्रित करके आहार ! 


(१३२७ ] उत्पात और झाद्वारविषयक प्रदनोत्तर 


इन शब्दों द्वारा उप्पन्न और उद्‌बृत्त के विषय में भी 
सबभ लेना चाहिए । | 


प्ररभ-भगवन्‌ ! नेरयिकों में उत्पन्न होता हुआ 
नारकी क्‍या अर्थ माग से, अर्थ भाग आश्रित करके उत्पन्न 
होता है, अर्धभाग से सवेभाग आश्रित करके उत्पन्न 
होता है, सवेभाग से अधेभाग को आश्रित करके उत्पन्न 
हता है भ्रथवा सर्वभाग को आश्रित करके उत्पन होता है ! 


उत्तर-ग्रीतम ! जैसे पहले चालो के साथ आठ दंडक 
बहे हैं, उसी प्रकार अध के साथ भी झाठ दंडक कहने 
चाहिए | विशेषता इतनी है कि-जहाँ ' एक भाग से एक 
भाग को आश्रित करके उत्पन्न होता है ' पूसा पाठ आए 
वह ' अधेभाग से भधेभाग को झाशित करके उत्पन्न 
होता है ऐसा पाठ बोलना चाहिए ! बस यही भिन्नता है । 
यह सब मिलकर सोलह दंडक द्वोत ई । 


व्याख्यान 


च्पय गोतम स्थामी प्रनम वरते हैं-भगयन ' नारझी झिस 
प्रयार झपय ऐसे है ९ भगरान्‌ ने इसर दिरा-उनझे हिए पहल 
पासा ही फम समनता चाहिए | 


भी भगवती सूत्र [ १३२८] 


पहले गांतम स्वामी ने. एक नारकी ,के सवेध मे प्रश्न किया 
था, अब अनेक के विषय मे प्रश्न किया है। यह निरथेक नहीं 
है, क्यो कि कहीं-कहीं एक के लिए एक नियम होता है और 
दूसरे के लिए दूसरा । किन्तु नरक में ऐसा नहीं है। वहाँ एक 
के लिए जो नियम है । वही दूसरे सब के लिए नियम है। यह 
बात प्रकट करने के लिए ही एक वचन आर बहुबचन को लेकर 
अलग-अलग प्रश्न किये है | 


इसके पश्चात्‌ गौतम स्वामी ने नारकियों के निकल ने का 
प्रश्न किया, जिसके उत्तर में भगवान्‌ ने फ्ोया-एक की ही 
तरह अनेक के विषय में भी सममना चाहिए । 


अब गौतम स्वामी पूछते हँ-प्रभो! नरक मे उत्पन्न होने वाला 
क्या अधभाग से आंध भाग को आश्रित करके उत्पन्न होता है, 
आधे से सब उत्पन्न होता है, सब भाग से आघा भाग आश्रित 
करके उत्पन्न होता है, या सब से सब उत्पन्न होता है ? 


भगवान्‌ ने उत्तर दिया--गौतम ! पहले कद्दे हुए आठ दडको 
के समान ही यहों भी समझना चाहिए । फर्क केवल इतना है . 
कि उस में जहाँ “ देश से देश उत्पन्न होता है ” ऐसा कहा है 
बढ ' आधे से, आधा उत्पन्न होता है ऐसा बोलना चाहिए। आधे 
से सर्व नही, आधे से आधा नहीं । सबे भाग से आघा भाग हो 


रे 


की . 
[३२४ ] उत्पात झोर आहारपिषयक प्रश्नोत्तर 


गा है श्रीर सब से से भाग भी हो सकता है इस किक 
पॉक्त आठ और यह आठ दंढक मिलकर सब सोलह दंडक 
हे है। रा 

पहले एक देश ( अवयव ) संबंधी प्रश्न किया जा चुका था 
फिर यहाँ आधे के विषय में क्यों प्रश्न किया गया ? इसका उत्तर 
ह है कि देश और आधे पे चहुत अन्तर है। मूंग में सैकड़ो 
वश ( अ्रवयव ) है| उसका छोटे से छोटा ढुकड़ा भी देश ही 
ताजा, किन्तु वीचाबीच से दो हिस्से होने पर ही आधा भाग 
ऋहलाता है । इस प्रकार जीव के दो ढुकढ़े हों और एक टुकड़ा 
ज्यन्न हो और दूसरा न हो, यह नहीं हो सकता। यहीं बतलाने 
$ लिए यह प्रश्नोत्तर किया गया है कि आत्मा के देश या आधा 
रिस्मा नहीं हो सकता । श्ात्मा अद्वेध है। गीता में भी कह है- 


नेन हिन्दन्ति शज्ञाणि, नैन दहति पावक' | 
न चैन क्लेदयन्यापो, न शोषयात भारत: | । 


शश्न काट नहीं सकते, आग जला 
सकता 


घथानू--इस आत्मा को श 
मी सही, पानी भिगो नहीं स 


श्री भगवती सूत्र [१३३० ] 


पूरा जाया, स्वगे में ज्ञायगा तो भी पूरा ही जायगा ,और अगर 
मोक्ष मे गया तो भी पूरा ही जायगा। पी 


शास्त्र ने नरक की तीत्र से तीत्र वेदना का जो वर्णन किया 
है, उसमें भी रहस्य छिपा है। उसके वर्णन से यह ज्ञात होती 
है कि नरक की जिस भीषण अप्रि को जीव सुलगता है, उसमे 
पड़कर भी जीव का नाश नहीं होता। नरक में तीखे से तीखे 
श्र से तुम्हें काटा गया, फिर भी तुम्हारी समा आज भी बनी 
हुई है | तुम अमर रहे और अमर ही रहोगे। जब नरक की 
वेदना से भी तुम्हारी कोई हानि नहीं हुईं तो संसार की छोटी- 
छोटी हानियों तुम्हारा क्या बिगाड़ सकती हैं ? 


आजकल लोग यह बात भूल-से गये हैं कि आत्मा अंजर- 
अमर, अविनाशी है। इसी कारण लोग मृत्यु से बेहद ढरेते हैं । 
वास्तेव मे, “में ? बोलने वाला कभी मरता नहीं है। तब मरना 
क्या भ्कूठी कल्पना है १. अगर मृत्यु कूठी कल्पना नहीं है तो फिर 
कौन मरता है ? सत्यु क्या चीज है ? यह सब गूढ़ प्रश्न हैं । 
आत्मा का सिर्फ रूपान्तर होता है ।' बह एक शरीर छोड़कर 
दूसरा शरीर धारंण करता है। वास्तव में आत्मा का विनाश 
नहीं होता । 


केबल आत्मा ही क्‍यों, संसार मे जितनी वस्तुएँ हैं, उनमे 


[१३११ ] उत्पात श्लार आदहारविपयक प्रश्नोत्तर 
से कोड भी एसी नहीं है, जो हो मगर न रहे । जो आज है, वह 
सदैव थी ओर सदेव रहेगी । कभी बहू मिट नहीं सक्‍ती। धूल 
का एफ कण भी कभी सवेथा अभाव रुप नहीं हो सक्ता। 


गीता भे कहा ६-- 
नाम्तता वियते भय , नाभात्रा जायने संत | 


अधथोत-जो चीज है, वह कभी “ नहीं ? मे नहीं बदल 
सती पर जो नहीं है. वह ऊभी हो नहीं सकती । 

उदाहरण के लिए पानी के एक बृद्र को है! सममिए । 
रघूल रस्टी से यह समझा जाता है कि जल शा एक पिन्दु सख 
पर सदा फे लिए असत्‌-न्‍नास्ति रुप धन जाता ” मगर यह 
समभ सी नहीं है । पह अपने मूल दत्व मे जाउर मिल ज्ञाता 
+ । पदार्था था संदव परियत्तन होता रहता है | कभी घड़े ले 
भिट्टी घनती €. प्रभी भसिक्ठी से घठ़ा रनता ह। इस प्रशार जप 
ए२ रफ-पण भी नहीं मिदता तो अनादि शाल से पृद-फाद 
परम पाएा या लात्मा पसे नप्ट हो सम्दा है ? त्गर आत्मा 


बे जे 
४ पं संदद 


पु । 


न 
एलह्एरए | 


भरी भगवती लूत्र [६३३२] * 


में भले ही उसे 'मरा? कह दो, मगर तात्त्विक दृष्टि से वह मरता 


नहीं है, 


जब आत्मा अमर है तो रोना किस वात का ? यह ठोक है 
कि पुत्र जब परदेश जाने लगता है तो मो की ऑखो मे ऑसू 
शत रु ४ जे हर आर ऊआ. पु पु 
आ जाते है । इस जाने से घर का बदला ही तो होता है । ओर 
अभ्यास न होने के कारण माता के ऑसू आ जाते हैं। अभ्यास 
८ पीटती ला ल्‍्ड है. 
हो जाने पर वह रोती-पीटती नहीं है । पुत्र की तरह आत्मा के 
अधिक दूर पड़ जाने पर लोग कहते हैं-“अमुक व्यक्ति सर गया !? 
वास्तव मे वह पहले जिस ढग मे था, उस ढग मे वह अब वापिस नहीं 
मिल सकता, इसी लिए लोग रोते-चिल्लाते हैं । मगर ज्ञानी पुरुषों 
का कथन है कि रोना-चिल्लाना ओर छाती पीटना वृथा है। 
आत्मा मरा नहीं हैं। उसने एक रूप छोड़ कर दूसरा रूप ग्रहण 
कर लिया है। 


एक बात ध्यान देकर विचारने की है। अगर आत्मा में काया 
बदलने का खभाव न होता तो तुम्हारा पुत्र तुम्हारे यहां कसे 
उत्पन्न होता ? उसका जन्म होने पर तुम जब खुशी मना रहे थे, 
तव कोई रो भी रहा होगा ? इस प्रकार की अदल-बदल सदा से 
हाती आई है | प्रकृति का यही नियम है।. - 


एक बात और है | अगर आत्मा सचमुच मर ही गया तो 


[95४३ ] उत्पान आर शादह्रारचिपयस प्रचदनात्तर 


अप राने स क्या लाभ ह? राने से क्या बह लोट आएगा ? नहीं, 
तो उस एम के पीछे 'पना भी विगाड क्यो करते हो ? आत- 
ध्यान बरके क्यो ऊसेबय करत हो ? उद्दरणाथ--मान छीसिए, 
एस बृक्ष मे दो टालिया है। पाला (होम) पठन फे कारण उनमे स 
एक डाली ज़ल गई | एक.एरी रही। एसके नन्‍्तर ही बसनन्‍्त ऋतु 
नाई । तय एरी टाली में फूल-पत्त आएग था सूर्य हाली में ? 

एरीस!' 

डस समय हरी डाली 4 पुषण्प-पत्ों से सुशोझमित होना 
घाहिए या जपनी साथिन + रज् में सुस् जाना चांदिए ? 

“हरी होना चाएहिए !! 


का बे के + 

जिस प्रशर एक डाली क सृय जान पर एससी दाली नहीं 
सख्ती, उसी प्रगार, शामीएस एहन (--एह ही मसत्यु हो ज्ञान 
पर छुस प्रथा "यपसा सा दिप्ाओ एप हो ? कण पु हृाजीस 


भी गय-शुक्तर ॥ ? 


थ्री भगवती सूत्र [ १३३४ ] 


रो कर आत्मा का नाश किया जाए ? आग लगाने वाह्य सूख 
होता है, जो उसे शान्त करना है वह बुद्धिमान कहलाता है । जो 
रोना बढ़ांवे वह अज्ञान है ओर जिससे रोना कम हो वही 
ज्ञान है 


कक कु 0०." 3] कप ८ ८४ 
णसा ज्ञान शास््र स प्राप्त हाता ह) आर आत्मा का नदता 


का प्रतिवादन करन के लिए ही शाद्र मे नारकी आदि जीवों की 
तथा उनकी वेदनाओ की विवेचना की गई है। 


५ | ञ 3० अल 
विग्रहगृत्त आर द॒वच्यवृन््‌ 
मृठप[|ठ-- 
प्रश्न --जीवेणं भंत्तेः के विशगहगहसभा 
वगणुए, अविग्गहइसमावण्णए ? 
उत्त+-गोयमा ! प्िय पविग्गहगहसमा 
वगणगे, सिय अविग्गहगहसमावरणणगे, एवं 
जाव वेमाणिए। 


प्रश्न--जीवाएं भेते ! कि विशृहगढ़ 
ममावण्णु श, अधिग्गदह्गइसमावण्णया ? 


उत्तर-गोयमा ! विगेहगई ममादणणगा 
वि, थावेरह्इसमावन्नगा [वे ! 


प्ररन +नेरहया ण॑ मंते ' ।के विग्गहगढ़ 


| 
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सप्रावणणगा, भविग्गहगहसमावरणगा ? 
उत्तर-मगोयमा ! सब्रे वि ताव होज 
भविग्गहगइसमावन्नगा। अहवा अविग्गहगति 
समावन्नागा, विग्गहगइसमावन्नगेय । अहवा 
अविग्गहगइसमावन्नगा ये, विग्गहगइसभाव 
ज्ञगा य | एवं जीव-एगिदियवजों तियमभंगो। 
प्रश्न--देवेएं भत | महिडिह ए, महज्जुडए 
महब्बले, महायसे, महसवखे, महाएुभावे अवि 
उक्कॉतिय॑ 'चयम पे किचिकाह हरिवत्तियं, 
दुर्गेशवत्तियं, परिसहवत्तियं आहार नो आहरेह 
अहेण॑ आहारेइ, आहारिज्ञमाणे आहारिए, 
पीरिणामिजमाणे परिणामिए, पाहिणे य आउए 
भवह । जथ्थ उववज्जइ ते आउये पढिसंवेदेइ 
ते तिरिक्वजोणियाउयं वा, मणुस्साउयं वा ! 
_» उत्तर--छंता, गोयमा ! देवेएं महाडिहिए 
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प्रशन--देवो मगवन्‌ ! महर्धिक., महाद्यातिक), महावलत', 
महायश३, महेशार्पः, महानुभाव, अव्युत्कान्तिकम्‌ ( अव्यवक्रान्ति- 
कम्‌ ) च्ययमान; किचित्‌ काल द्वीप्रययय, जुगुप्सापत्यय, परिपह- 
प्रयय आहार नो आहारयाते । अब आहारयाति, आहियमाण आह- 
तम्‌, परिणम्यमान परिणम्‌, प्राण चायुष्क भवाते | यत्र उपपयते 
तदा$ध्युष्क॑ प्रातेसवेदयाते | ततू तिथगयोन्यायुष्क वा, मलुप्यायुष्क 
वा! 

उत्तर--हन्त, गौतम | देवो महार्िकों यावत्‌-मनुष्यायुष्क वा । 

मू ताथ-- 

प्रसन--भगवान्‌ ! क्या जाँव विग्रहगति को प्राप्त है 

या अविग्रहगति को ग्राप्त है ! 


उत्तर- गोतम ! कभी विग्रहगति को प्राप्त है ओर: 
कभी अबधिग्नहरगाति को प्राप्त है। इसी प्रकार वैमानिक तक 
जानना | 

प्रश्न-- भगवन ! बहुत जीव विग्रहगति को प्राप्त है 
या आबग्रहगांते का प्राप्त हैं १ 


उत्तर-गांतम ! बहुत बीच विग्रहगति को भी प्राप्त है 
ओर अविग्रहगति को भी प्राप्त है । 


कस्के, | कर आफ शातआा जट ;हलल का, 


शो ् 


[१११६ ] प्रिप्दगाति आए दबच्यचन 


प्रश्त--भगवन्‌ ! नारकी जब पिग्रदगति को प्राप्त ह 
ए।श्रविग्रदगति को प्राप्त हैं 

उत्तर--गीतम ! सभी झविग्रदगगति को प्राप्त ह । 
झधवा घएत से झत्रिग्रदगति छो प्राप्त हैं श्लार कोई-फो£ 
विग्रदगति को प्राप्त है । अथर्या बहुत से अविग्रहगति को 
प्राप्त हैं और बहुत से विग्रद गति को प्राप्त है । इसी प्रकार 
मर जगह तीन २ भेग समझना । सिफ्र जीव ( सामान्य ) 
भार एक्ेम्द्रिय में तीन मेग नहीं कटना । 


प्रश्न--भेगवन + महान पहाड़ पाला, मद्दान्न पति 
प्रात्ना, महान बल वाला, महाकीति वाला, महासामध्य 
बाला मरगा-फाल में घ्ययने बाला मदेश नामझ देव 
लण्या के छारण, एणा छझे कारण, परीपट्ट के क्वार्ण 
वृष समय सके झाहार नहीं बता । फिर धाहार बरता हू 
धार दिया १ छा पाहार परीणव भी होता है, हार प्न्‍्त 
म एस देव पी शाय सबदधा नए्ट हो जानी है, फमाथिर बढ 
( उरस शाठा # वहां की भाप भोगता ९। नो है 
भगदस वर आएं लिएय का समन जाय या मनुष्द 
हू। ए्म्म 7 


# 


कक 
ल्‍ 


ज् 
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उत्तर-- गोतम ! उस महाऋद्धि वाले देव का यावत्‌ 
मृत्यु के पश्चात्‌ मनुष्य का भी आयुष्य भी समझना चाहिए। 


वथारुयान-- 


आना-जाना, गमनागमन से होता है, अत' अब गौतम स्वामी 
गमन-आगमन के विषय मे प्रश्न करते हैं। गौतम स्वामी पूछते 
हें-भगवन्‌ ! जीव विग्हगति वाला होता है या अधिग्नहगति वाला 
होता है ? भगवान्‌ उत्तर देते हैं-जीव विग्रहगति वाला भी होता 
है और अविग्नदगति बाला भी होता है। अर्थात्‌ जीव में दोनो 
प्रकार की अवस्थाएँ हो सकती हैं । 


विग्नह् का अथ हँ-मोड़ खाना-मुड़ना | जीव जब एक शरीर 
छोड़ कर दूसरा नया शरीर धारण करने के लिए गति करता है, 
तो उसकी गति 'दो प्रकार की हो सकती है । कोई-एक जीव एक, 
दो या तीन बार मुड़ कर उत्पत्ति-स्थान पर पहुँचता है और कोई 
जीव बिना मुड़े, सीधा अपने उत्पत्तिस्थान पर पहुँच जाता है। 
जब उत्पत्तिस्थान पर जाने के लिए मोड़ खाना पड़ता है तब वह 
गति विग्नहगति कहलाती हैँ। जब बिना मुड़े-सीधा ही चला जाता 
है, तब उस गति को अविग्नहगति कहते हैं । जीव जब ठडरा हों, 
गति न कर रहा हो तब भी उसे अविग्नह वाला यहाँ सममना 
चाहिए और जब सीधी गति कर रहा हो तब भी अविग्नहगति 
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प्रकार के चिन्तन से फँसांये रहने से ही मन टेढ़ी चाल से बचत 
है। खाली रहने पर वह बड़ा उत्पात्‌ मचाता है । इस संबंध से 
एक उदाहरण लीजिए:--- 


एक मनुष्य किसी सिद्ध पुरुष की सेवा करता था । सिद्ध ने 
उसकी मनोकामना पूछी । सेवक ने कद्ा-महाराज ! में खेती कर- 
कर के मरता-पचता हूँ, फिर भी पेट नहीं भर पाता। इससे 
विपरीत जब म नगर में जाकर नागरिक लोगो को देखता हूँ तो वे 
लोग अल्प परिश्रम करके भी खूब मजा-मोज लूंटते हैं । में साल 
भर मे जितना कमाता हूँ, उतना वे एक ही दिन म उड़ा देंते है । 
उन्हे देखकर म भी उन्हीं सरीखा धनी बनना चाहता हूँ। इसी 
इच्छा से आपकी सेवा कर रहा हूँ। 


हि 


सिद्ध बोले--ठीक, में तुझे एक मंत्र बतलाता हूँ. । उसका 
जाप करने से एक भूत ते रे कब्ज मे हो जायगा ) वह्‌ तेरा सब 
काम किया करेगा ओर तेरी समस्त इच्छाएँ पूरी करता रहेगा । 


किसान ने मंत्र लिया ओर उसकी साधना की । साधना से 
चर नकप लक] 4 
भूत आया ! वोला-अव से तुम्हारे आधीन हूँ । किन्तु एक भी 
क्षण भें बेकार नहीं रूँगा | अगर बेकार रहा तो तुम्हे खा जाऊँँगा ! 
यह मेरा स्वभाव है | 


किसान ने यह बात स्वीकार कर ली | फिर उसने भूत को 
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के कथनानुसार मृत को खभा बनाने का काम वता दिया। भूत ने 
पल भर में खंभा तैयार कर दिया | तब सिद्ध ने कहा-अब इसे 
कह दो कि जब में जो काम बताऊँ, तव वह्‌ काम करना । शेष 
समय से इस खेमे पर चढ़ते-उतरते रहना। भूत चढ़ने-उत्तरन लगा । 


॥।| 


रे ३ च् कक किक 
इस चढ़ने उतरने से भूत हैरान हो गया | उसने कहा--माफ 
जे बे कप कप न] कप 
करो भाई, में तुम्हारे बुलाने पर आ जाया करूँगा | शेप समय 
में, काये न होगा तो तुम्हे नहीं खारऊँगा। 


किसान भी यही चाहता था। उसने प्रसन्नतापू्वंक भूत की 
बात सान ली । भूत अपना पिड छुड्ाकर भागा और किसान ने 
अपना पिंड छूटा जान संतोष की सांस ली आर अपने घर 
आ गया । 


यह उदाहरण सिर्फ मनोरंजन के लिए नहीं है। इसमे 
अनेक तत्व भरे हैं । जैसे किसान ने भ्रत पैंदा किया, उसी प्रकार 
आत्मा ने मन पैदा किया है। भूत काम में लगे रहने पर शान्त 
रहता है और खाली होने पर खाने दौड़ता हैं । इसी प्रकार मन 
भी निरन्तर क्रियाशील रहना चाहता हैं खाली रहना उसे पसद 
नही, उसे कोई न कोई चटपटी बात सदेव चाहिए । जब यह 
निकम्मा रहता है तो हमे खाने दोंडता है ओर इतना खाता है कि 
पागल बनाकर छोडता है । यह सूत कोई साधारण नहीं है । 


श्री भगवती खून [ १३४६ |] 


दिव्य प्रसन्नता का अनुभव होता है। जो भजन करना जानता है, 
वह कभी रोता नहीं । बड़े से बड़ा कष्ट आ पड़ने पर भी वह 
समान रूप से प्रसन्न रहता है। मगर लोगो की गति-मति विपरीत 
हो रही है । प्रसन्नता का इतना सुन्दर साधन रहते भी वे मदिरा- 
पान द्वारा प्रसन्नता का अनुभव करने का प्रयत्न करते है। 

भजन करने से मन रूपी भूत हमारे वश मे हो जाता है। 
मन सारी शक्तियो का खजाना है। मन ही ख्गे, मोक्ष, बंध, 
नरक, आदि का कारण है । तुकाराम ने कहा है-तुम मन को 
प्रसन्न करो तो वह तुम्हारे लिए सब कुछ कर सकता है| लेकिन 
उसे ऐसा प्रसन्न करो कि फिर कभी बह अप्रसन्न न हो । छोटी- 
मोटी चीजे देकर उसे कुछ देर के लिए बहला लेना ही उसे प्रसन्न 
करना नहीं है । ऐसी प्रसन्नता क्षणिक हैं ओर उसके पश्चात्‌ फिर 
अग्रसन्नता का उदय होता जाता हैं। यह प्रसन्नता नहीं है, वल्कि 
उसे पागल वना देना है। मन को ऐसी चीज दो जिससे वह 
स्थायी प्रसन्नता प्राप्त कर सके । जचित्त रुपसे प्रसन्न होगा तो वह 
तुम्हे सब कुछ दें सकेगा । स्थायी असन्नता प्राप्त करने क्रे लिए 
भगवद-भजन ही सर्वोत्तम साथन है । ईश्वर के नाम-स्मरण से 
अ्ञान्ति दूर दागी । नाम, भले ही कोई भी हो, मगर हृदय को 
छूने वाला चाहिए | अनन्त के अनन्त नाम हू । उनमें से ओकार 
में किसी ऊत मतभेद नहीं ह। अतः भेद भाव छोडऊकर सभी छोग 
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दिव्य प्रसन्नता का अनुभव होता हैं। जो भजन करना जानता है, 
वह कभी रोता नहीं। बड़े से बड़ा कष्ट आ पड़ने पर भी वह 
समान रूप से प्रसन्न रहता हैं। मगर लोगो की गति-मति विपरीत 
हो रही है । प्रसन्नता का इतना सुन्दर साधन रहते भी वे भदिरा- 
पान द्ावरा प्रसन्नता का अनुभव करने का प्रयत्न करते है । 

भजन करने से मन रूपी भूत हमारे वश मे हो जाता है। 
मन सारी शक्तियों का खजाना है। मन ही खगे, मोक्ष, बंध, 
नरक, आदि का कारण है । तुकाराम ने कहा है-तुम मन को 
प्रसन्न करो तो वह तुम्हारे लिए सब कुछ कर सकता है। लेकिन 
उसे ऐसा प्रसन्न करो कि फिर कभी वह अप्रसन्न न हो । छोटी- 
मोटी चीजे देकर उसे कुछ देर के लिए बहला लेना ही उसे प्रसन्न 
करना नहीं है । ऐसी प्रसन्नता क्षणिक हैं ओर उसके पश्चात्‌ फिर 
अप्रसन्नता का उदय होता जाता हैं। यह प्रसन्नता नहीं हैं, बल्कि 
उसे पागल बना देना हैं। मन को ऐसी चीज दो जिससे वह 
स्थायी प्रसन्नता प्राप्त कर सके । उचित्त रूपसे प्रसन्न होगा तो वह 
तुम्हें सब कुछ दे सकेगा । स्थायी प्रसन्नता श्राप्त करने के लिए 
भगवद्‌-भजन ही सर्वोत्तम साधन है। ईश्वर के नाम-स्मरण से 
अआञन्ति दूर होगी । नाम, भले ही कोई भी हो, मगर हृदय को 
छूने वाला चाहिए । अनन्त के अनन्त नाम है। उनमें से ओंकार 
में किसी कर मतभेद नहीं हैं। अतः भेद भाव छोडकर सभी छोग 


पे ले 


[१३४७ ] , विग्नरदयति ओर देवच्यवन 


चर ८ कप 
समान भाव से '3४ का जाप कर सकते है । भक्ति से मन स्थिर 


होगा तो जन्म मरण बद हो जायगा । 


मन की एकाग्रता का प्रभाव ही आजकल 'मैस्मेरेजम ? विद्या 
के नाम से प्रसिद्ध है । मन की शक्ति से छोग जहाजो! तक को 
उल्नट देने मे सफल होंगये हैं। आजकल इस विद्या के प्रभाव से 
वच्चो को वेहाश करके अधर उठा दिया जाता है। यह सब मान- 
सिक शक्ति ही का प्रभाव है । जो मानसिक शक्ति' इतनी प्रवल 
है, उसे व्यथे मत गेंबा ओ । वृथा बुरी-भल्ती बातें सोचने से क्‍या 
छाभ है ? होगा वही जो देना है । अगर थोड़े दिन' भी एफाग्र- 

हक र्् कक _ [कप 
भाव से ३४ का ध्यान का करोगे तो तुम्दारे हृदय में एक विचित्र 

/ आप ८ के 8 

शक्ति उत्पन्न हो जायगी । अपनी जिह्ला आर अपने नेत्रों को यदि 
समुचित रूप से अपने अधीन रखने री आदत डालो तो तुम्हारा 
चित्त शीघ्र ह्वी वश में हो जायगा । यह भी ध्यान रखना चाहिए 
कि मौन रखने से मन की शक्ति बढती है। मेंने मोन के गुणा 
का स्वय अनुभव किया है। मोन सर्वेश्रेष्ठ है, मगर जगत्‌ के 
वञ्यव ०५ रु हि [# 
व्यवहार बोले विना नद्ीं चलते । इस लिए अल्पभाषी द्वोकर 
अपनी चित्तवृत्ति पर ध्यान रक्सों | देखते रहो, वह क्‍या करता 
् / 
है और कहें जाता है ' 

चित्त की अविग्रहग॒ति रहनी चाहिए । अर्थान्‌ उसफही गति 
टेढ़ी नहीं होनी चाहिए । मन चले या वेठा रहे, मगर साधा रहे । 


भी भगवती सूत्र [ १३४८ ] 


भूत की तरह हमे खाने वाला न बने । सदा इंश्वर-भाक्ति मे 
तज्लीन रहे, बुरे विचारों मे न पडे, यही चित की अविग्नहगति ह। 


मन से अच्छे काये कर लेने चाहिए | जो काय हमे दूसरों 

से छिपाने पड़े, उन्हे बुरा काम समझना चाहिए। जो काये 

अच्छे समझ कर करोगे, उनमे चाहे आरंभ भी हो, मगर वह प्राय' 

अल्पारंभ ही होगा | जितने काय छिपाये जाते हैं, वे सब महा- 

ः ०. (जे लत कट 0०. ० 
रभ पूर्ण समझने चाहिए । विवाह के समय लोग अपने संवरधियों 
० ३ जे धम रे ८ हे 

को आमत्रित करते है और धृमधास करते हू, किन्तु जब व्याभे- 
४ ब् पे >> ८५ 

पार के लिए जाते हैं तब लुक-छिपकर चोरों की तरह जाना 

पडता है । बस, यही अल्पारम ओर महारभ का भेद है । यद्यपि 

आरंभ दोनो में है, मगर एक में कम ओर दूसेर में अधिक है । 

- इसीलिए कहता हूँ---चुपके-चुपके किये जाने वाले काये छोड़ दो 

25. | / प्् 

तो बहुत-से पाप अपने आप दूर हो जाएँगे। उस समय मन को 
विग्नहर्गति मिटकर सीधी-अविग्नहर्गति हो जायगी । 


# 
चिडफकी 


रे 
आज शच्कि 
मृूलपाठ -- 
प्रश्न--जीवे एं भंते! गर्भ वक्कप्माएं 
कें सइंदिए वककृमइ, अणिदिए वक्‍कमह ? 
उत्तर-- गोयमा ! प्रिय सहदिए वक्षमरड, 
सिय अर्णिादए वककमड़ । 
प्रश्न- से केणट्रेणं ? मंते एवं बुचचई 
'तिय सइंदिए ववकसई सियश्र० 
 अत्तर-गोयमा र दज्विदियाई पडुच 
आर्णिदिए वक्कमई, भाविदियाई पहुच्च सइंदिए 
वृप्क्मइ । से तेणट्रेणं * । 
र प्रश्न--जीवे ण॑ मेते | गम व्कममाणे 
[के ससरीरी वक्ृमह, असरीरी वक्ृप्इ ? 


श्री भगवती सूत्र [१३४० ] 


९९ _# 


उत्त--गोयमा ! [प्िय ससरीरी वक्षमड, 
पियअसरीरी वकघह । 

प्रश्च-- से केणट्रेण ? 

उत्त--गोयमा ! ओरालिय-वबेउग्विय- 
आहारयाह पहुच्च असरीरी वक्मड, तेया- 
कम्माह पडुंच्च ससूरोरी वक्‍कमरई, से तेणझेएं 
गोयमा० ! 

प्रश्श--जीवे ण॑ अंते | गब्भ वक़क्प्माणे 
तप्पठमयाए के आहार आहारेह ? 

उत्तर-गांयमा ! म|उओय॑ं, पिउसुक्कं 
ते तठु भयसारा्ट कलुस, क्राब्विस तप्पढबयाए 
आहार आहारेह । 


अरन_-जाव ण भते ! गव्मगए समाण 
कि झाहार आहारेइ ! 


[१३५१ ] '..._ गर्भ शास्त्र 


उत्त-गोयमा! जसे बाय नाणाविहाओ 
रांवंगतीओ आह्मरं आाहारेइ, तदेकदेसेणं 
ओय॑ आहारेह । 


प्रशन-जीवस्म एं भंते ! गब्भगयस 
पम्मागश्स अति उच्चारेइ वा, पासक्णे इ वा 


चल ३ वा, रघाएं ३ वा, वँते इ वा, पिचे 
शव 


उत्तर-णो इणट्टे समझे । 

प्रश्त-से केणदेणुं ? 

उत्तर-गोयमा ! जीवे णं गब्मगए 
समाणं ज॑ आहारेइ ते चिणड, त॑ सोइदियत्ताए 


जाव-फासादयत्ताए, झट आदि-मिज-केस- 
भु-राम-नहत्तए, से तेणहेणं० । 


पस्न-जोवे एुं भत्ते | मब्भगए समाणे 
पथ उुहे्ण कावालियं आहार आह्याश्तिए ? 


श्री भगवती सूत्र [ १३४२ |] 
उत्तर-गोयमा ! णो इण्ट्टे समट्ठे । 
प्रश्न-से केणट्रेणं ? 


उत्तर-गोयमा ! जीवे णे गब्भगए समणे 
सनथो आहारेइड, संब्वो पारिणामेड, संओ 
उस्ससह, सब्वथो निस्‍्ससहू, अभिदखणं आहा- 
रेह, अभिक्खण परिणामेह, आभिकखण उश्ससह, 
अभिवखणं निस्ससढ़, आहच्च आहारेइ, आह- 
च्च पारिणामेह, आहच्च उस्ससश, आहच्च 
निस्सस३, माउजीवरसहरणी, एचजीवरसहरण 
माउजीव पडि बद्धा, पुत्तजीव फुडा तम्हा आहा- 
रेइतम्हा परिणामेर, झवरा विय एं पृत्त्जीव 
पांडे बड़ा माउजीव फुडा तम्हा चिणर, तम्हा 
उवाचिणर, से तेणडे एं जाव नो पभू मुहेएं 
कावलिय आहार आहमत्तिए । 


[१३५३ ] गर्भ शास्त्र 
सह्कृत-छाया 
प्रइन -गीवों भगवन्‌ | गे व्युत्कामन्‌ कि सन्द्रियों व्युत्कामति 
अनिन्द्रियों व्युत्कामाते । 
उत्तर “गौतम ! स्वात्‌ सेन्दियों व्युत्कामते, स्पादू अनिन्‍्द्रियों 
ब्युक्रामति | 
प्रअत --तस्फेनार्थेन ! 


उत्तर --गौतम ! द्रब्येन्द्रियाणि प्रतौत्य अनिन्द्रियों व्युत्कामाति, 
भवेन्द्रियाणि प्रतादय सेन्द्रियो व्युत्कामति | तत्तेनार्थन * 


प्रश्न --जीवो भगवन्‌ ! गे ब्युत्कामन्‌ कि सशरीरी ब्युत्का- 
मति, प्शरीरी व्युत्तामाते + 


उत्तर--गौतम ! स्थात्‌ सशरारी व्युत्काम ते, स्याद्‌ अशरीरी 
व्युत्क्ामाति । ह 

प्थन-- तत्‌ केनाथन र 

ठत्तर--गौतम | भदारिक-वैक्तिय आहारकारि प्रतीय अश- 
पैरी च्युत्कामाते । तैजसकामंणे प्रवाय समरोरी च्युव्कामति | तत्‌ 
तेनार्थन गीतम ! 


० 


श्री भगवती सूच _ [१३५४ | 


प्ररन--जीनो भगवन्‌ ! गर्भ व्युत्कामन्‌ तत्मथमतया कम 
आहारम्‌ आहारयाति ४ 


उत्त--गौतम मातृ-ओजः, पितृशुक्र तत्‌ तदुभयर्सारेक॒ष् 
कलुषम्‌, किल्त्रिष तत॒ प्रथमतया आहार आहारयाते | 


प्रशन--जोवों भगवन्‌ | गर्भगत' घन्‌ कम आहारयाति ! 


उत्त--गौतम | यत्‌ तदू-माता नावाबिया रसविकृतीराहारम्‌ 
आहारयाते, तदकदेशन ओज आहारयात | 


प्रशन--जीवस्य भगवन्‌ ! गर्भगतस्थ सतः अ्रस्ति उच्चार इंते 
वा, प्रखवणामिति वा, खेल इति वा, शिव्वानकमिति वा, * वान्तमिति 
वा, पित्तमिति वा * 


उत्तर-- नायमथः समथे: | 
प्रघन -- तत्केनार्थेन £ 


उत्तर--गौतप ! जीवो गर्भगतः सन्‌ यदाहार॒यति तत्‌ चिनोते 
तत्‌ श्रोत्रेन्द्रियतया यावत्‌ स्पशन्द्रियतया, अस्थि-अत्थिमजा केश-झमश्र 
राम-नखतया, तत्‌ तेनार्थन । 


प्रश्न -- जीवो भगवन्‌ | गभगतः सन्नू प्रभुवुखेन कावलिकम््‌ 
आहारमू आहत्तंम 


[१६५५ ] गर्भ शास्त्र 
उत्तर-- गौतम ! नायमर्थ समर्थ | 
पशन--तत्‌ केनार्थन ? 


उत्तर--गैतम | जीत्रो गर्भगत सन्‌ सर्वत आहारयाते, सर्वतः 
परिणामयाते, सर्वत उच्छूबसाति, सर्वत' नि श्व्तति, श्रमिक्षणम्‌ आहा- 
रयति, अमिक्षगाम्‌ ,परिगमयाति, अभिक्षणम्‌ उच्छृतस्तति, अमभिक्षणम्‌ 
नि श्वत्तति | आहत्य आद्वारयति, आहत्य परिणमयति, आहत्य उच्छू- 
वेत्तति, आहत्य निःश्व्तति, मातृजीवरसहरणी, पुत्रजीवरसहरणी, मातृ- 
जीवप्रतिबद्धा पुत्रजीवस्पृष्टा, तस्मादू ाहारयाति, तत्मात्‌ पारेणमयति, 
अपराइपि च्‌ पुत्रजीवप्रतिबद्धा मातृजीवर्पृष्टा तस्मात्‌ चिनोति, तस्माद्‌ 
उपचिनोति, तत्‌ तेनार्थेन पावतू-नो प्रभुमुखेन कावक्षिकम्‌ आहारम्‌ 
अहम | 


९ 
शब्दा्थ- 
पशत--भगवन ! गे में उत्पन्न होता हुवा जीव 


बया इन्द्रिय वाला उत्पन्न होता है या दिना धन्द्रिय का 
उत्पन्न होता है ! 


उत्तर--गोतम | इन्द्रिय वाला भी उत्पन्न होता है 
झार बिना हद्धिय का भी उत्पन्न होता है । 


भरी भगवती सूत्र [ १३५६] 
प्रश्न--भगवन्‌ ! सो किस कारण ९ 
उत्तर--गोतम ! द्रव्योद्रियों की अपक्ता बिना इद्वियों 
का उत्पन्न होता है ओर भावेन्द्रियों की भपेज्षा हन्द्रियों 
सद्दित उत्पन्न होता है। इसलिए गौतम ? ऐसा कहा है । 


प्रश्न--भगवन्‌ ! गर्भ मे उपजता जीव शरीर सहित 
उत्पन्न होता है या शरीर-रद्दिव उत्पन्न होता है 


उत्तर-गोतम ! शरीर-सहित भी उत्पन्न होता हैं 
आर शरीर-रद्दित भी उत्पन्न होता है ! 
प्रश्न--भगवन्‌ ! सो केसे १ 


उत्तर - हे गोतम | ओदारिक, वेक्रिय ओर आहारक 
शरीरों की अपेक्षा शरीर-रहित उत्पन्न होता है तथा तेजस- 
कार्मण शरीरों की भ्रपेज्ञा शरीर-सहित उत्पन्न होता है। 
इप कारण गोतम ऐसा कहा है । 

प्रशन-- भगवन ! जीव गर्भ में उत्पन्न होते ही क्या 
आहार करता है १ 
*  उत्तर-हे गोतम |! आपस में एरू दूसरे में मिला 
हुआ माता का आतंब॒ ओर पिता का वीये, जो कलुष ओर 
किल्यष है, जीव गभ में उत्पन्न होते ही उसका आहार 
करता है । 


[१३४४७ ] गभे शास्त्र 


प्रश्न-- भगवन ! गर्भमें गया हुआ जीव क्या खाता है 


उत्तर -गोतम | गभ में गया जीव, माता द्वारा 
खाये हुए प्मनक प्रकार के रसविकारों के एक भाग के साथ 
माता का आतेव खाता है । 


प्रर्त--भगवन्‌ ! गे में गया जीव के मल होता है ! 
मृत्र होता है । कफ द्ोता है ! नाक का मेल होता है! 
वमन होता है ? पित्त होता है ! 


उत्त-गौतम ! यह अर्थ समर्थ नहीं है-यह सब 
नहीं होता है । 


प्रश्न-- भगवन्‌ ! सो कैसे १ 


उत्तर-मगौोतम ! गभे में जाने पर जीव जो आहार 
खाता है जिस आहार फा चय करता है, उस आहार को 


श्रोत्न के रूप में यावत्‌ स्पशन्द्रिय के रूप में, हट्डी के रूप 
) मेज्जा के रूप में, बाल के रूप में, दाढ़ी के रूप में, 


मों के रूप में भोर नखों के रूपमे परिणव करता है| इस 
ए हे गातम ! गर्म में गये जीव के मल आदि नहीं होते । 
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द्रा। 


श्री भगवतों सूत्र [ ११४८ ] 


प्रश्न- सगवन्‌ ! गे में गया जीव मुख द्वारा कब- 
लाह/र-ग्रास रूप आहार-करने में समर्थ है! 


उत्तर-गोतस | यह अथ समर्थ नहीं है-ऐसा नहीं 
हो सकता । 

प्रश्न--भगवन्‌ । सो कया ६ 

उत्तर --मोतम ' गभे में गया जीव सर्वे आत्म से 
(सारे शरीर से) आहार करता है, सारे शरीर से परिणमाता 
है, सबे-आत्म से ३चछूवास लेता है, सर्वे-आत्म से निश्वाम 
लेता है, बार-आर आहार करता है, दार-बार परिणमाता 
है, बार बार उच्छुवाप्त लेता है, बार-बार निश्चास लेता दे-। 
कदाचित्‌ आद्वार कश्ता है, कदाचित्‌ परिणमाता है, कदा- 
चित्‌ उच्छबास लेता है, कदाचित्‌ निश्चास लेता है। तथा 
पुत्र जीव- को रस पहुंचाने में कारणभृत और माता के रस 
लेने में कारणभूत जो मावृजीव-रसहरणी नाम की नाड़ी है, 
वह माता के जीव के साथ संबद्ध है ओर पृत्र के जीव के 
साथ जुड़ी हुई है । उस नाड़ी द्वारा पुत्र का जीव आहार 
लेता है ओर आहार को परिणमाता है। तथा एक ओर 
नाड़ी है जो पत्र के जीव के साथ सेबद्ध है ओर माता के 
जीव से जुड़ी हुई दे । उसप्ने पुत्र का जीव आहार का चय 

३ ॥ 


[२३५६ ] गर्भ शास्त्र 


करता है ओर उपचय करता है। है गौतम ! इस कारण 
हक ३ उ कछ (७ 
गर्भ गत जीव पुख् द्वारा कंबल रूप आदार लेने में समथ 


रु 


नहीं हू । 
व्याख्यान- 


पहले विम्नहगति का विचार किया गया था। विम्नहर्गति एक 
दो, तीन या कभा-फ्रमी चार समय में समाप्त हो जाती है । इस 
प्ल्पकाल में ही जीव पहले का शरीर छोड़कर नये उत्पत्तिस्थान 
पर पहुँचते समय पअथोत्‌ गर्भ से प्रवेश करते समय आर गये में 
रहत समय जीव ऊकी क्‍या स्थिति होती है, इस विपय में गीतम 
स्वामी ने भगवान्‌ से प्रश्न किये है | अब उन्हीं पर विचार किया 
जाता है । 


गातम स्वामी पूछते ६-भगवन्‌ ! गर्भ मे डलन्न होते समय 
जीव फे इन्द्रिया दाती हू या नहीं दाती ? ह॒ 

इन्द्रिय पा पथ पान, नाऊ, आस, जीम और त्वचा है। 
एन्हरी के विषय मे यहा प्रश्न क्या गया ह । व्यवद्धार भ ऐसा 
माजूम ऐेता है कि जीव जब गर्भ में जाता है, तो उसके इन्द्रिया 
नही हती, परन, पहले-पहले सास का पिड बनदा है, फिर दद्निया 
पनदी ५. । गें।तम स्पासी पूछते हूं कि व्ययहयर में जैसा माना 


जाता है, यह ठार € या इसमे योर पाई भेद £ ? ध 


श्री भगवती सूत्र [ १३६० ] 

गौतम के प्रश्न के उत्तर भे भगवान्‌ ने फ्माया-हे गोतम ' 
किसी अपेक्षासे जीव इन्द्रिय-सहित गभ में आता है, और किसी 
अपेन्षा से इन्द्रिय रहित गे में आता है। अर्थात्‌ द्वव्येन्द्रियों की 
अपज्ञा इन्द्रिय रद्दित आता है और भाव-इन्द्रियों की अपेक्षा 
इन्द्रिय-सद्दित आता है । गभे में आते समय जीव के द्रव्येन्द्रियां 
नही होती, भावेन्द्रियां होती है । 

अब यह भी देख लेना चाहिए कि द्वव्येन्द्रिय आर भाविद्रिय 
किसे कहते है ? निर्वैत्ति और उपकरण, यह द्रव्येन्द्रिय के दो भेद 
हैं। जो भाव को अहण करे उसे द्रव्येन्द्रिय कहंते हैं । द्रन्येन्द्रिय 
पौद्गलिक रचना विशेष है । द्रव्येन्द्रिय मे एक उपकरण हैं, एक 
निश्ञेत्ति है । कान की अम्ुुक आक्कत्ति निवैचि कहलाती है । उसका 
सहायक उपकरण कहलाता हैं | किसी के कान एक ग्रकारके ओर 
किसी के दूसरे प्रकार के होते हैं। छोटे और बड़े दोनों प्रकार के 
कानों से सुनाई देता है किन्तु कान की बचावट में आकृतिक अतर 
होता है। लम्बे ओर मांस थे भरे कानों की शक्ति ओर प्रकार 
होवी हैं तथा छोटे तथ। मांसहीन कानो की कुछ और ही प्रकार 
का सामथ्य होती हैं । बहरे आदमी के यह ऊपरी ऋान बने रहते 
हैं मगर सुनने की शक्ति उसमे नहीं होती | उपकरण कान बह हैं, 
जितके बिना सुनना असंभव है | यह उपकरण ओर निर्वेति-दोनो 
ही द्रव्यन्द्रिय है । जीव मभे मे द्रव्यन्द्रिय की अपेक्षा इन्द्रय 
रहित ही आता है, परन्तु भावेन्द्रिय लेकर आता है ! * 


[६३६१ ) ४ गर्भ शाख 


भावेन्द्रिय के भी दो भेद ह-लाॉब्घि और उपयोग। लब्घि का 
अथ ६-शक्ति जिसके द्वारा आत्मा, शब्द का ज्ञान प्राप्त करने मे 
समय होता है, उसे लव्धि-इन्द्रिय कहते हैं । मगर लब्घि होने 
पर भी अगर उपयोग न हो ते काम नहीं चल सकता । उपयोग 
५ ध्यभाण सें सुनना न सुनना बराबर हूँ । योग्यता 'अथोत्‌ लब्धि तो 
थे मगर उपयोग न हो ते लब्धि बेकार है ।लब्धि के होते हुए भी 
इपयोग झूगान से ही फाम चलता ह। लब्धि का 'अथ ग्रहण 
बरन फा सामण्य ओर उपयाग या अथ म्रहण करने का व्यापार 
£ । इन दोनो भाषेन्द्रियो के साथ जीव गभे में आता है । 


जीव गर्भ भावेन्द्रिय-सह्दित 'ग्राता हैं, इस बातका विश्वास 
क्शने फे लिए उसका फारण भी घतलाते हू । 'अगर द्व्येन्द्रिय 
घोर भाषन्द्रिय-दो नी को ही गये मे उत्पन्न मानाज़ाय तो फिर 'पत्मा 
औपहले फा न रहेगा । अगर 'मत्मा पहले या मर परलोक से गे 
में आया हुआ माना जाय दो फिर यह भी मानना होगा कि वह 
परलार से कुछ लेरर आता ६ । अगर साथ मे ऊछ न लाया 
शे तप वो जन्म लेने वाले सभी घालर एऊ ही तरद के हांन 
घाहि ए, मगर यस्तु ध्थिति हसन भिन्न प्रतीत होती | एस ही 
साता के गने से उस्पर हने बाले यटों 
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इभाग हातदा है थाई बंहिस फोर याई 
दर त्मा गम ने जाने समय एदे झहु भी अपन साथ न लादा 


श्री भगवा सूत्र है [१३६२ ] 


होता तो यह अन्तर क्यो पड़ता ? इस अन्तर के कारण यह स्पष्ट 
हैं कि आत्मा गभ मे आंत समय अपने साथ भी कुछ लाता है 
और अपने साथ भाव-रूपेम जो कुछ लाता है, उसीसे द्र॒व्येद्रियीं 
बनती हे । 

कदाचितू कोई कहने लगे कि हमने तो ऐसा देखा नहीं, 
तब उससे पूछना चाहिए कि क्‍या आपने यह देखा है कि गर्भ 
मे आने वाछा जीव भाब्रन्द्रिय-सहित नहीं आता है ? अथांत्‌ 
भावेन्द्रिय-रहित आता है ? अगर आपने यह भी नहीं देखा है तो 
फिर ज्ञानियों की बातके सामने आपकी बात कैसे मान्य हो सकती 
है ? इसके सिवा, गे मे- जीव भावेन्द्रिय-संद्दित आता है यह 
कहकर ज्ञानियों ने आपको भोग-बिलास करने-का आदिश-उपदेश 
दिया हातो उनकी बात भले ही न मार्नों, परन्तु उनका कहना तो 
यह हैँ कि यह इन्द्रियां बड़ी कठिनाई से मिली-हेँ। गंभीर विचार' 
करके इनका सदुपयोग करे । ऐसी अवस्था प्ले-ज्ञानियों की बात 
शंकास्पद कैसे हो सकती है ? 

, अब गौतम स्वासी पूछते हें-भगवन्‌ ! जीव गर्भ में शरीर 

सहित आता है या शरीर-रहित आता है ९ 

शायत-इति शरीरम्‌। अर्थात्‌ जो क्षणं--क्षण में नष्ट होता 
रहता हैं अथवा जिसमे आत्मा व्याप्त होकर रहता है, वह शरीर 
कहलाता है ।_» 


[ ११६३ ] गर्भ शास्त्र 


गौतम स्वामी के प्रश्न के उत्तरमे भगवानने फमोधा-गीतम, 
आत्मा एक अप्षा से शरपर-सद्दित गर्भ में शाता है, ओर दूसरी 
छापता से शरीर-रहित भी आता है । 


प्रश्न हो सकता है, एक द्वी प्रश्न के उत्तर में यह परस्पर 
दिशधी बात किस प्रकार कही गई है ? भगवान्‌ कहते है-सट्य 
यही है| किसी भी बात को अनेक दृष्टिकराशो से देखो तभी बह 
पूृष्त और सत्यरूप में दिखाई देसी । 


एम लोग छुद्मरध हैं | हमे एक पक्त दखकर दूसरे पछ पर 
विश्वास करना चाहिये | दोनों पक्त हानी देख सकते है। छद्मस्य 
सभी सूरम और रघूल बाते देखना चाहते हैं । परतु यह नहीं 
समभेते कि अगर हग सब कुछ जानने लगे तो ध्म में और 5२ 
मे अन्तर ही क्ष्या रदेगा? भर इश्वर्त सया सहज ही मिल 
जाता है ? उसे लिए न जाने बिनने प्रबल प्रयक्न वो 
पायायकता ६ । 


भगदान्‌ फर्मोति ६-गीठम ! शरीर दो प्रकार के ईै-क्यूल 
अर सूरम । श्योदारिक, नकिय लार आहारक, यह टीन शरीर 
प्पूल €ं और तेशस नथा कामेण शारीर सूरम हैं। जीव गर्भ मे 
रेड्स एबं बार्मण शरण) थे साथ झाता हैं, अदृश्य बह इन 
घूस्म राशीये बी च्पपेषण शर्सर-महिद आछ्म है। स्थल शरर 


भी भगवती सूत्र ह [१३६४७ | 


मां के पेट में बनता है, इस अपेक्षा से शरीर-रहित आता है । 
आत्मा, संसार-अवस्था मे कभी अशरीर नहीं हाता। अशरीर 
आत्मा तो केवल सिद्ध भगवान्‌ है। आह्दार्क तो पेट मे भी 
नहीं बनता हे । 

कोई आत्मा अभी शरीर-रहित है किन्तु आगे शरोर धारण 
कर लेगा, ऐसा कदापि नहीं हो सकता । ऐसा मानने पर मुक्ति 
का अभाव हो जायगा । मुक्ति का अथे ही सूक्ष्म शरीर का ल्याग 
करना है। जिसका सूक्म शरीर नष्ट हो गया है, वह कभी स्थूल 
शरीर ग्रहण नहीं कर सकता । स्थूल शरीर, सूक्ष्म शरीर से ही 
उत्पन्न होता है। सूक््म कार्मण शरीर से स्थूलओऔदारिकादि शरीर 
बनते है.। भाव--शक्ति द्वोनि पर ही द्रव्य काम आता है। भाव- 
शक्ति के अभाव मे द्रव्य काम नहीं करता । इसी प्रकार सूक्ष्म 
शरीर रूप शक्ति से ही स्थुल शरीर बनता है । 


सामान्य रुपसे शरीर के पांच भेद ह-(१) ओदारिक 
(२) वैक्रिय (३) आद्वारक (४) तेजस और (४) कार्मण । 


उदार का अथ स्थूल भी है, प्रधान भी है और जल्दी नाश 
होने वाला भी है । मनुष्य-शरीर ( औंदारिक ) प्रधान इस लिए 
माना जावा है कि तीयकर अथवा अन्य मोक्ष जाने वाले सभी ओदा- 
रिक शरीर मे प्रकेट होकर ही मोक्ष जाते हैं । मोक्ष धर्म की 
साधना इसी शरीर से द्वों सकती है, दूसरे शरीर से नहीं। यह 


है 


[१४६५ ] गर्भ शास्प 


ओऔरटारिझ शरीर सात घातुओ से उना हुआ जार स्वुल-देखने 
में आन याग्य दे । 


दूसरा शरीर बैक्रिय है । दिव्य घातुओ से/बना शरीर वैकरिय 
बहलाता है । मनुष्य का शरीर मिद्ठी का बना है ओर वक्रिय 
श्र दिव्य धातु से बना  । वैक्रिय शरीर विविध क्रियाओं से 
युक होता है । 'ओदारिश शरीर बाला मुस् से ही खा सकता हैं, 
परन्तु धेक्रिय शरीर बाला मथ तरफ से खा सयता है। आंदारिर 
शशर पाला, दरस्वाने से ही पररे बाहर निन्‍ल समता है, शक्रिय 
शर्पर बाला दीवार में से छिद्र के बिना ही निकल सकता / । 
घेक्रिय शीर बाला सिर से भी चल सरता हू । इस प्रकार 
पक्रिय शपर बाला विबिध क्रियाफो से युत्र होता हैं। यह सपय 
हमे पर भी दैकिय शरीर वी महर्ा प्यादा नहीं है। यद अम- 
योदित आष्ट शापर है । मुंह से खातिनराने बान से भी झान लग, 
कया पता ! वैजिय चार अओदारिर शरशरों में एसा ही अन्त है, 
अत राजा और नट में हाठा ह। राजा मर्यादित है, सेट अदिश्वस्त 
है | ओदारिर श्र बारा ज्मनाश रखा दिव्य एन पा सझ्ता 
है पर शशिय शर्सर बात्ल नहीं पा सणा | परिय शर्रारधारी 
ने फ़िपेकष्ण शा हा पद गी वाया, कौशरिय शरीसी ने ही यः 
पट छाया ६ । 


भी भगघतो छूत् [ १३६६ | 


आहदारक शरीर विशिष्ट गुनियो को' ही श्राप्त दोता है किन्तु 
वह स्थायी नहीं रहता । चौद॒ह पूर्वों के ज्ञाता मुति को जब तर्तदो 
के षिषय में कोई जिल्लासा होती है ओर केबली भगवान्‌ पास मे 
नहीं दोति, तब मुनि अपनी लब्धी से एक प्रकाशमान पुद्गछूपुंज 
बनाते हूँ, वह आह्वारक शरीर ऊहछातां है । 


तज़स और कार्मेण शरीर अनादि कालीन हैं और सभी 
संसारी जीबों को द्वोति हैं ।' खाये हुए आहार को पचाने ओर 
शरीर में ओज उत्पन्न करने का गुण तेजस शरीर मे दी है। कर्मा 
का खज़ाना कामेण शरीर कहलाता है । यही शरीर जन्म जन्मान्तर 
का कारण दै। इसी के द्वारा शुभाशुभ फल की प्राप्ति झेती, 
तेजस ओर कर्मश शरीर के साथ ही जीब गर्म में आता है । 


इसके पश्चात्‌ गांतम स्वामी ने जो प्रश्न किया ६,'डसका 
आशय यहद्द दे कि-भगवन्‌ ' माता-पिता के दिये हुए अंगों से बसे 
च 
शरीर का सम्वन्ध अखण्ड रहता है या कभी टूटता है ? उसके 
उत्तर में भगवान्‌ ने फ्मोया-हे गोतम | जंब तक यह भवधारणीय 
ष्डेे रू ९ में ब्द्‌ 
शरीर है, अर्थात्‌ वतमान जन्म में शरीर जब तक रद्दता है तब 
तक मार्ता-पिधा का ही यह शरीर सममना चाहिए। 


झात्मा को समझ लेना चाहिए कि जब तक यह जीवन 
है--शरीर हैं, तथ तक यह माता-पिता का ही है| अगर तुममें 


[१:६७] गर्म शारर 


के 


विमान नहीं है तो एसा ही मानना रह । आज सू पद-ललिरूकर 
भी दूसरे आठम्बर में पढ़ रदा ह और इस नजदीकी सत्य को 
बूल रदा है । 


पिश्ञान चेसा कएते द-दारए घप में शरार पलट जाता ऐै 
छधात्‌ श्र के संघ परमाणु बदल जाते हैं । बह कथन किसी 
चपता से ठाफ हो, तो भी शा््र पा यट कथन सच द्वी है दि 
जब तड् भषधारणीय शरीर है तब तन साना-पिता सम्बन्धी ही 
धरीर है । 


जाप 


शास्रपार ने यह घात एस लिए स्पष्ट झर दी है कि कोई 
भनुष्प एृरष्ट पृष्ट हो फर या पारए घपे के पश्माव एसा ने मान 
हि अद माता-पिता सस्वन्धी ररीर नहीं रहा । 


का 
ले 


साई एमह सकता है ३ माता-पिठा रा रिश शरीर हबला 


ट्ु 
घा। अदर एम दाहे ६ | ईम लिए यह शा अब मानानरिणश 
बार पहें रता ? एसा बहने पाले छा विधार भ्रमपू्णो दं। जीय न 
गगे मे सावा-पिज थी धातुओं <। जे। बाधए हय! पा.यट शरीर 
इसी आएार री एसमाठ है शस शरीर बे झन्‍्दर चही आपार 
ज्ञीसन है। उसी एए पर सारा घौषा रूपा ६(इट ने हो दो जीरम 


मे ने होदा । माठा-दिदा ई घाहुओं में जा प्रहार लिया ६, 


कि 


4३ ् कि रा रा रू 
पर आदर शहर में एद ८३ एटा है. शागिर मी सनी गश रद 


श्री भगवती सूत्र ( १३६८) 


है और तभी तक जीवन भी हैं, ,बह आहार धीरे-धीरे समाप्त 
हेनि लगता है । जब वह समाप्त होने लगता है, तब इधर से आयु 
भी समाप्त होने लगती है | परिणाम यह होता है कि यह शरीर 
भी नहीं रहता । 


- यहाँ नास्तिक कह सकते हैं कि आखिर हमारी ही बात रही । 
हम कहते हँ-यह शरीर भूतो से वना हुअ है और भूतो के बिखर 
जाने पर नष्ट हो जाता है | यही बात जैन शासत्र भी कहते । 
जन शात्र में भी यही बतलाया गया है कि शरीर रज और वीय 
स बना हुआ है, जब रज-बीय समाप्त हो जाता है, तब शरीर 
भी मर जाता है। जैन शास्त्र जिसे रज-बीये कहता है और हम उसे 
पचभूत कहते है। अन्तर सिर्फ नाम का है । तत्त्व तो दोनो जगह 
समान दे। हम कहते हैं-न कोई परलोक से आता है, न कोई 
परछोक जाता है। अगर परलोक से कोई आता होता तो वह 
खतंत्र होता, लेकिन जैन शास्त्रों के' कथन से भी वह स्वतंत्र तो 
रहा नहीं, किन्तु रज ओर वीये के अधीन रहा । इस प्रकार जैन 
शास्त्र भी प्रकासन्तर से हमारी ही बात का समर्थन करते हैं । 


इसके उत्तर में यह पूछा जा सकता है कि जो माता-पिता 
की धातुओं का आहार, लेता है, वह आहार लेने वाला है 
कौन ? उस आहार लेने वाले को क्यो भूले जा रहे द्वो ! 


(४६४ | गर्भ धारत्र 


आए, एगंी और पानी का सयोग लेता 7, ता स्पा पृथ्वी 
॥? पानी पा संयोग ही भाड़ है ? अगर भाड़ की नहीं होगा 
ते प्रध्यी शयार पानी ने स्ोग पो प्रहण बन ऊरेगा ? हसी प्रकार 
लग स्वतंर आत्मा ६ तभी तो पद माता-पिता वी घातुओं से आदर 
जगा ह | प्रगर आत्मा न हवा तो आए्वार पान व्वदवा ? इसने 
शीर याघा है, एसी से भूदो की भी सहायता ली ८ और जब 
शरीर पी सहायता शो त्याग बरता ६ ठो भूनो ७ी सहायता दा 
भी त्याग पर देता है । मगर यट सद एुछ करने बाला है श्यत्मा 
ही | आत्मा ए प्रभाव भे इतना सथ पीने ररता ? 


आप प्रात उपग्यित होता ८ कि माता-पिशा क दशा से 
शिया ह'पा णाहर जब हर रा ॥, तय नह जीवन भी रहता 
८; तो पिए लोग जवाल झूग्पु भ एयो मरते ६? जिसने दिनो 
६ लिए बाहर शरपर में है, इतने दिसे। नप जीवन रहना ही घाहिए 
दाप में एए इसे ह सररी ६? सास-दिता दी जाठुर्शो दा 
शिया हरा ५ हार दोच में एदेी समाह्रए जाटा हैं ? 


श्री भगवती सूत्र ( १३६८ : 


है ओर तभी तक जीवन भी है वह आहार धीरे-धारे समाप्त 
हेनि लगता है । जब वह समाप्त होने लगता है, तब इधर से आयु 
भी समाप्त होने लगती है | परिणाम यह द्वेता है कि यह शरीर 
भी नहीं रहता । 

“ यहाँ नास्तिफ कह सकते हैं कि आखिर हमारी ही वात रही । 
हम कहते ह-यह शरीर भूतो से बना हुअ है और भूतो के विखर 
जाने पर नष्ट हो जाता है । यही बात जैन शास्त्र भी कहते । 
जन शास्त्र में भी यही बतलाया गया है कि शरीर रज्ण और वीय 
स बना हुआ है, जब रज-बीय समाप्त हो जाता है, तव शरीर 
भी मर जाता है। जैन शा जिसे रज-वीये कहता है और हम उसे 
पंचभूत कहते हैं। अन्तर सिर्फ नाम का है । तत्त्व तो दोनों जगह 
समान है। हम कहते हैं-न कोई परलोक से आता ६, न कोई 
परछोक जाता है । अगर परलोक से कोई आता होता तो वह 
खतंत्र होता, लेकिन जन शाझ्रों के: कथन से भी वह स्वतंत्र तो 
रहा नहीं, किन्तु रज और वीये के अधीन रहा । इस प्रकार जेन 
शास्त्र भी प्रकासन्तर से हमारी ही बात का समर्थन करते हैं । 


र् 


इसके उत्तर में यह पूछा जा सकता हैं कि जो माता-पिता 
की धातुओ का आद्दार, लेता हैं, वह आहार लेने बाला हट 
कौन ? उस आहार लेने वाले को क्‍यों भूले जा रहे दो! 


[१३६६ | गैभे शास्त्र 


साड, पृथ्वी और पानी का सयोग लेता है, तो क्‍या पृथ्वी 
और पानी का संयोग ही भाड़ हैं ? अगर भाड़ ही नहीं होगा 
तो पृथ्वी और पाली के संयोग को प्रहण कौन करेगा ? इसी प्रकार 
जब ख्तंत्र आत्मा हैं तभी तो बह माता-पिता की धातुओं से आहार 
लेता है। अगर आत्मा न होता तो आद्वार कोन छेता ? उससे 
शरीर बॉधा है, इसी से भू्तों की भी सहायता ली हे ओर जब 
शरीर की सहायता का त्याग करता है तो भू्तों की सहायता का 
भी त्याग कर देता हैं । मगर यह सब कुछ करने बाला' हैं आत्मा 
ही। आत्मा के अभाव में इतना सब कौन करता ? "४ 

अन्र प्रश्न उपस्थित होता है कि ाता-पिता के शरीर से 
लिया हुआ आहार ज़ब तक रहता है, तब तक , जीवन, भी रहता 
है, तो फिर छोग अकाल सत्यु से क्‍यों मरते -हैं ? .जितसे दिलों 
के लिए आद्टार शरीर में दे, उतने दिनों तक जीवन रहना दी चांहिएं 
बीच में रत्यु केसे हो सकती है? साता-पिता की धातुओं छा: 
लिया हुआ आहार बीच में क्यो समाप्त दो जाता है ? 


इस प्रकार की आशका के कारण बहुतें ने यह भान लिया 
हैं कि जीता-मरना किसी के हाथ में नहीं हैं । जितनी आयु है, 
उतने ही दिन'जीव जीयेगा | इसलिये किसी जीच को मौत से 
बचाने से क्या छाम्र है ? चाहे कोई रोगो रहे शा निरोग रहें, 


घ 
रे 


भी भगवती सूत्र [१३७० ] 
संयत आहार-विहार करे या असंयत आहार-विद्वार करे, जीयेगा 
उतना द्वी, जितना आयुष्य है। | 


ऐसा समभने वाले लोगों की बुद्धि की सावधानी नष्ट हो 
गई दे । अगर किसी भी जीव की मृत्यु अकाल में नहीं हो सकतो 
तो तलवार से ढुकड़े-डकड़े कर देने पर भी किसी की मृत्यु नहीं 
होनी चाहिए फिर तो यह भी न मानता होगा कि किसी के 
आघात से कोई जीव मर जाता है। यदि बचाने से कोई जीव 
घच नहीं सकता तो मारने से मरना भी नहीं चाहिए | ऐसी 
अवस्था मे हिंसा हो ही नहीं खकती । कल्पना कीजिए, एक 
आदमी ने तलवार द्वारा दूसरे को मार ढाला। जब मारने 
बलि पर अभियोग चला तो अपनी सफाई में वह कहता है-- 
“ मरने वाले की आयु जितनी थी, चह उतना जीवित रहद्दा । 
आयु समाप्त द्वेनि पर बह मर गया।? तो क्‍या सरकार उसे 
छोड़ देगी ? कदाचित्‌ कहने लगे कि राज्य का कानून अपूर्ण 
है, इस लिए घह प्रामाणिक नहीं माना जा सकता, तो शास्त्रीय 
नीति तो पूर्ण है । उस में हिंसा को पाप क्यो कह्दा है ? और 
समस्त संसार के शासत्र इस विषय में एकमत क्यो है ९ अगर 
अकाल मे किसी की मृत्यु नहीं होती तो फिर शरीर-विषयक 
सावधानी रखने की और दवा लेने की क्या आवश्यकता है? फिर 
तो धर्मशासत्र के साथ चिकित्सा शास्त्र भी निराधार ठद्ररता है-। 


[१३७१ | गर्भ शाख 


शास्त्र कहता है कि आयुष्य, दीपक के तेल के समान 
है। दीपक में शत्॒ भर के लिए जो तेल भरा हुआ है, उस में 
अगर-एक बत्ती डाल कर जलाओगे तो रात भर प्रकाश देगा, 
छेकिन-क्षगर उस में चार बत्तियों डाल दो तो भी क्‍या वह 
रात भर भ्रकाश-देगा ९ 


' नहीं ?। 


जे 


इसी प्रकार आयुकम के पुद्टल खुटते (समाप्त ) दोते 
हैं, परन्तु यदि सावधानी से काम लो तो आयु और माता-पिता 
सम्बन्धी आहार पूरे समय तक काम देंगे, अन्यथा बीच में 
ही खूट जाँछगे। 

यह बात में अपनी तरफ से नहीं कहता। शास्त्र मे कहा है-- 


अज्मवसाणनिमित्ते आहारे वेयणा-पराधाएं | 
फासे भ्राणापाण , सत्तविह छिज्जए आऊ॥ 


अथात्‌-आयु का ज्ञय सात प्रकार से होता है-(१) भयंकर 
वस्तु का विचार आने से (२) शस्त्र आदि निमित्त से (३) विषैले 
पदार्थों के आद्वार से या आशर के दीधेकालीन निरोध स 
(४) शारीरिक वेदना से (४) गढ़दे में गिरने आदि से (६) से 
-आदि के स्पशे-दश-्से आर (७) श्वासोच्छबास की रुकावट से* 


भ्री भगवती सूत्र [१३७२ ] 


ठाणांगसूत्र के दीकाकार स्वयं एक प्रश्न उठाते हैं कि 

आयु का कम हो जाना या अधिक समय तक चलना, यह तो 

अनियमितता और अनहोनी बात होगी ? इसका समाधान भी 
+ कप बोर हर जप] 

स्वयं वही करते हैँ कि यह काई अनहोनी बात नहीं है । आयु 

दो प्रकार से खूटता है-एक तो कायदे से, दूसरे बेकायदे । 

उदाहरणाथ-सा हाथ लम्बी रस्सी को अगर एक सिरे से जलाया 


जाय तो वह बहुत देर मे जलेगी, अगर उसे समेट कर जलाया जाय 
तो वह बहुत जल्दी जल जायगी । यही बात आयुकम की भी है ।, 


आयु जल्दी ओर देर में किस प्रकार समाप्त होता है, 
यह प्रत्यक्ष प्रमाण से भी सिद्ध किया जा सकता हैँ । भारतियों 
ओर अमेरिकनो के औसत आयु मे भेद क्‍यों है ? सुना हैं, 
अमेरिका-निवासियों की औसत आयु साठ-सत्तर वे के लग- 
भग है, ओर भारतियों क्री चोचीस वषे के लगभग ही। इस 
प्रकार भारतीय अल्प अवस्था मे ही क्यो मर जाते हैं ? इस का 
कारण यही है कि भारतियों का रहन-सहन अनियमित और भोजन- 
पान जीवन, व्धक नहीं है, जब कि अमेरिकनो का ऐसा है| 
आप अपना जीवन किस प्रकार विता रहे हैं, यह आप 
नही जानते । 

अभिप्राय यह है कि आयु रस्सी, तेल था कपढ़े के समान 
हैं। उस का उपयोग सावधानी से करोंगे तो अधिक दिन 
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टिकेगी, नहीं तो बीच में ही नष्ट हो जायगी । सावधानी से 
उपयोग करते हुए भी किसी अन्य कारण से अगर बीच ही में 
मृत्यु आ जावे तो उससे भय मत करो । मरने से ढरना बुद्धि 
मानी नहीं है और मरने से न डर कर सावधानी न रखना भी 


बुद्धिमानी नहीं हे । असल में जीवन-मरण के विषय में मध्यस्थ- 
भाव रखने से ही शान्ति मिलती दे। “7 


प्रारम्भ की चीज़ का संस्कार अन्त तक रहता है, यह 
किसे नहीं मालूम है? आम की गुंठली से भाड़ पेदा होता 
है, जिस में मोटा ताजा और बड़ी-बड़ी डालियां द्वोती हैं। लेकिन 
उस बड़े माड़ में भी अकुर और बीज का धमे रहता द्वी है । 
बह तभी जाता है, जब-माड समूल नष्ट हो जाता है । इसी प्रकार 
माता-पिता की धातुओं का जो आहार गर्भ में लिया है, वह उमर 
भर रहता है । उस आहार का सस्कार छूटा और प्राण गया । 


आप क़े मे-बाप मनुष्य थे, इसी से आप भी मनुष्य 
हुए हैं । यदि यह जानवर होते तो आप भी जानवर द्वोते। 
यानी आप को मनुष्यत्व देने वाले आप के मॉ-बाप है । उन्हों 
ने आप को मनुष्य बनाया है और उन्तकी दी हुई मनुष्यता- 
जीवन के अन्त तक कायम रहेगी | आप बीच में पश मत बनो- 
पशुओ का-सा व्यवहार मत करो । 


अब गोतम स्वामी पूछते ह--भगवन्‌ ! जीव जब माता 


भी मगवती सूत्र ( १३७४ ) 


के गर्भ में होता है, तब उसे मल, मूत्र, कफ, नाक का मैल 
(सेडा), बमन (कै) ओर पित्ता द्वोता है या नहीं होता ? इस 
का उत्तर भगवान देते हैं--ह गौतम ! ऐसी बात नहीं हें. । 
अर्थात्‌ गभस्थ जीव के मल-मूत्र आदि नहीं होते | गोतम स्वामी 
इसफऊा कारण पूछते ६-भगवन्‌ | इसका क्‍या कासस है हम 
ज्ञोग तो आहार करंत हैं, उससे मल-मृत्र आदि भी बनते ६, तो 
गर्भ में रहे हुए जीव के आहार से भी मल-मूत्र वनन चाहिए । 
मगर आप उन का निषेध करते है, सो इस का क्‍या कारण ई ॥; 


भगवान्‌ ! उत्तर देते है-गातम ! गर्भस्थ जीव जो श्राहार 
गाता 3, वह सब उसकी इन्द्रियं आदि बनने के काम आती 
:. । सोरे आहार से उसके शरीर के विभिन्न भाग बनते ६ । इस 
लिए मल-सूत्र नहीं बनते । 


गरभस्वथ जीव माता के रस का आहार करता है। रपभाग 
बह्दी झहलाता है, जिससे खल भाग अलग हो गया हो । माता 
जो द्याद्यार करती है, वह दो रूपों मे पलटता है-खल भाग मे 
ओऔर रस भाग में | गर्भ छा जीव रसभाग का ही आद्वार करता 
है, अत इसे मल मृत्र आदि हो ही नहीं सझत । 


इसके अनन्तर गौनम म्वामी पूछते £-भगतन हम टांग 
अम क्‍यतादार बरत दे अथांत्‌ प्राम के रूपन झुले द्वारा भाजन 
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करते हे, क्या उसी प्रकार गर्भसस्‍्थ जीव भी कबलाद्वार करता है ९ 
भगवान रत्तर देते हैं-गौतम, यद्द बात नहीं है । गमे में रद 
हुआ जीव मुख द्वारा आह्ार-कवलछाहार नहीं कर सकता | तब 
गौतम स्वामी पूछते हैं-प्रमो ! इसका कारण क्‍या है ( गर्मस्थ 
जीव केवलाहार क्यों नहीं करता ? भगवान्‌ उत्तर देते है-हे गौतम ' 
गभे का जीव सारे शरीर से ॥ द्वार लेता हैं, इस लिए वह 
कबछाह्वार नहीं कर संकता । बह ब सम्पूर्ण शरारं से आहार 
करता है, सम्पूरे शरीर से उसे परिणभाता है, सम्पूंण,शरीर से 
उच्छवास लेता है, सम्पूर शरीर से निःधास लेता है। इसी प्रकार 
वह बार-बार आहार आददिं लेता है और कदाचित्त्‌ छेता हैं, 
कदाचित्‌ नहीं भी लेता । 


गभे का जीव॑-सांरे शरोर से किस, प्रकार आद्दार लेता है 
उसका स्पष्टीकरण यद्द किया गया है कि एक माठ्‌ जीव-रसहरणी 
नाली होती दे | रसहरणी का अथे है, नाभि के नाल इस नाल 
द्वारा माता के जीव का रस ग्रंहर्ण किया जाता है । इसे नाछू 
का सबंध माता के शरीर सके साथ द्वोता है । इससे पुत्र को रस 
प्राप्त देता है । इसके सिवाय एक नाढ़ी (नाल ) और भी है जो 
पुश्न के जीव के साथ सम्बद्ध है और भाता के जीव के साथ 
अटंकी हुई है इस नांल द्वीरा पुत्र का जीव आहार का चय और 
उपचय करता है | इसी कारण उसके कवलाद्वार नहीं होता । 


मूल पाठ- 
प्रश्श--कड एं भेते ! माइअंगा पन्नत्ता ? 
उत्तर-गोयमा ! तओ माइअंगा पन्नत्ता। 
तंजहा-मंसे, सोणिए, मत्युलुंगे । 
प्रशन--कह एं मभंते! पिह्थंगा पन्नत्ता ! 
उत्तर-गोयमा | तओ पिह भंगा पन्नत्ता। 
तंजहा-भट्ठि, अट्टिंमिंजा, केस-मंस-रोम-नहे। 
प्रश्न--अम्मापिहण एं संत्ते! सरीरए 
केवइयं काले संचिद्व३ ? 
उत्तर--गोयमा ! जवाईय से कार्ल भव- 
धारणिज सरीरए अव्वावन्ने भवह एवतिय काले 
संचिटुइ । अहे एूं समए-समए वोयसिजवाणे, 


न्हेः 
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वोयसिजमाणे चरमकालसमर्योस वो्छिन्ने भवह। 
संस्कृत-छाया 
प्रश्न --कति मगवन्‌ ! मात्रगानि प्रज्ञत्ताने ! 


उत्तर--गौतम | त्रीणि मात्रगानि प्रज्ञतानि | तथथा*मापिसू, 
शोणैतम्‌ भस्तुलुड्म । 


प्रश्न --कांते भगवन्‌ | पित्रड्भानि प्रक्नताने 


उत्तर--गौतम | गौतम | त्रीशी पित्रड्भरानि प्रज्जत्तानि, तथथा- 
अत्यि, अप्विमज्ञा, केश-झश्वु-रोम-नखः | ' 


प्रश्न--अम्बापैतृक भगवन्‌ ! शरीर कियन्त कार सतिष्ठते ! 


उत्त--गौतम ! यावन्त काल तस्य मवधारणीय शरीरम्‌ 
अब्यापन्न भवांति एतावन्त काल सीतिष्ठते। अथ समये समये व्यवक्ृष्टा- 
साण--व्यवक्षष्टमाण चरमकाजुसमये व्युच्छिन्न भवाति| 


सूलाथ- 
अश्न--भगवन्‌ ! साता के अग कितने कहे ह ? 


उत्तर--गातम्त  भात्ता के तीन अगर कहे हैं । वे इस 
प्रकार-मांस, रक्त ओर मस्तक का भेजा | 


भी भगवता! सूत्र [१३७८ ] 
प्रन--भमवन्‌ [ पिता के कितने अंग कहे हैं? 
उत्त--माँतम ! पिता के तीन अंग कहे हैं । वे इस , 

प्रकार-हद्डी, मज्जा ओर केश-दादी-रोम तथा नख । 


प्रशन--भगवन्‌ ! माता ओर पिता के अ्रग संतान 
के शरीर में कितने काल तक रहते हैं ? 


उत्त--गौतम ! संतान का भवधारणीय शरीर 
जितने समय तक रहता है. उतने समय तक वह अंग रहते 
हैं। ओर ज़ब भवधारणर्णाय शरीर समय-समय द्वीन द्वोता 
जाता है ओर अस्त में ज़ब नष्ट होता है, तब माता-पिता 
अग भी नष्ट हो जाते हैं । 


7 
उयारुयान- 


गोतम स्वामी प्रश्न करते हैं, भगवन्‌ ! सन्तान के शरीर 
माता के कितने अंग हैं ? 


उत्तर-गोतम सनन्‍्तान के शरीर में तीन अंग माता के ह-यथा 
मांस, रक्त ओर मस्तक का भेजा ये तीन माता के शोणित से 
च्ुँ 
बुने हुए ह । > 


प्रश्न-गोतम स्वामी फिर प्रश्ल करते हैं, भगवन्‌ | जिस प्रकार 
ज जी] ७ 
माता के तीन अंग हैं उसी प्रकाश पिता के कितने अंग है ।. 


है 
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भगवान उत्तर फरमांते हैं-गौतम, पिदा के भी तीन अंग हैं- 
द्वाड द्वाड की मिंकी और केश रोम-नख आदि-- 
शेष अग सब माता एवं पिता दोनों के पुदगला से बने हुए 
हैं। इसलिये-शाख्र कार कहंते हैं कि माता पिता के उपकार से 
कभी ऊरण नहीं हो सकता यह शरीर उन्ही माता पिता की देन है 
अतः मनुष्य को मात पिंता का उपकार मानते हुए उनकी सेवा 
भक्ति करके उनका शुभाषिवाद प्राप्त करना ही द्विता वह है । जो 
मनुष्य मातपिता की सेवा न करते हुए उन्हें दुख कष्ट देते हैं 
और उनके हृदय को चोट पहुचाते हैं वे अपनी उन्नति नही 
कर सकते किन्तु जो सन्‍्तान मातपिता की सेवा भक्ति करते हैं 
उनके चित्त को शान्ति पहुंचाते हैं, वे फलते-फूलते व अपना 
बिकास करके ससार में यश प्राप्त करते हैं । वे धरम भी सुगसता 
से प्राप्त तर उसके आराधक वन सकते हूँ क्‍योंकि मनुष्य की 
जड़ मातपिता का हृदय है, वह जब तक हरा भरा बना रहता 
मनुष्य फलता-फूलता है, किन्तु जब मातपिता का हृदय दुग्ध 
कर दिया जाता है तो मनुष्य भी सूख जाबेग़ा। मनुष्य शरीर 
में मातपिता के अन्लों का सम्बन्ध जिन्दगी तक रहता है इस 
विषय में गोतम स्वामी अश्न करते हैं कि-- 


े भगवन्‌ मातपिता के अन्न सनन्‍्तान के शरीर में कितने काल 
तक बने रहते हैं । 


श्री भगवती सूत्र [ १३८० ] 


उत्तर-गातम ! सन्‍्तान का शरीर जब तक कायम रहता है, 
यहां तक मातपिता के वे अज्ज कायम रहते हैँ समय २ बे पुंदगल 
छिजते हुए मातपिता का वह ओज समाप्त हो जाता है तभी » 
मनुष्य भी कायम नहीं रहता, मर जाता है, अतः सन्तान को 
मातपिता के प्रति सदा वफादार रहना चाहिए । 


मूल पाठ-- 

प्रशन--जीवे णे भेते ! गब्भगए समाणे 
नेरहएस उववज्जेज्जा ? 

उत्ततर--गोयमा ! अल्येगहए उववज़्जेला, 
अत्येगहए नो उववम्जेज्जा । 

प्रश्श-से केणट्रेंणं ? 

उत्तर--ग़ोयग! से ण॑ सन्नी पंजिंदिए 
सव्वाहें पजत्तीहिं पजत्तए, वीरियलडद्धोए, वेउ- 
व्वियलदीए पराणीएणं आगयं सोचा निसम्म 
पएसे 'निच्छुभइ, निच्छाभित्ता वेउश्वियसमुस्धा- 
एणं समोहणइ, समोहणित्ता चाउरंगिणि सेन्न 
विउव्वइ, चाउरांगेणि सेन्न॑ विउवित्ता चाउरांगि- 


भ्री भगवती सूत्र ( १३८२ ] 
णीए सेणाए पराणएणं सद्धिं संगाम संगामेह । 
से ण॑ जीवे अत्थकामए, रजकामए, भोगकामए, 
काम्रका मए, अत्थकंखिए, रज्जकंखिए, भोगक॑- 
खिए, कामकंखिए, अत्थापवासए, रज्जपिवा- 
सए. भोगपिवासए, कामापिवासए तच्चित्ते, 
तम्भणे, तल्लेसे, तदज्मवासिए, तत्तिबज़्मवसाणे, 
तदट्रीवउत्ते,तद॒प्पियकर ऐे, तब्मावणभाव ए,एयं- 
पिएं अतरसि काल करेज्ज ने रइएसु उववज्जइ। 
से तेणट्रणं गोयमा! जावशअत्थेगडैए उववज्जेजा, 
अत्येगहए नो उववज्जेज्जा । 

प्रश्न - जीबेणं भेते ! गब्भगए समाणे 
देवलोगेसु उववज्जेज़्जा ? 

उत्तर-गोयपा ? अत्येगहए अववर्जेजा, 
अलेगइए नो उवज्जेज्जा । 

प्रश्न- से केणट्रेणं ? 


[ १३८३ ) गभ शासन 

उत्त-मगोयमा ! से एं सन्नी पंचिदिए 
सव्वाहिं पज्जत्तीहिं एज्जत्तपु तहारूवस्स सम- 
एस्स वा माहणुस्स वा आतिए एगमवि आरिये 
धम्मियं सुवयणं सोच्चा, निसम्म तओ भवद् 
संवेग जायसड्ढे, तिव्वधम्माणुरागरत्ते, से ण॑ं 
जीवे पम्मकामए, पुन्नका मए,सग्गकामए, मोवख- 
कामए, धम्मकाखिए, पुत्र॑काखिए, सराकंखिए, 
मोक्खकाखिए, धम्मपिवासए,पुन्नापिवासए, सरग- 
पिवासए,मोक्खपिवास ए,त चित्ते, तम्मणे, तल्लेसे, 
तदज्भवतिए, तत्तिव्वन्भवसाणे, तदट्टोवउत्ते, 
तदप्पियकरणे, तब्भावणाभाविए ए्रयेसि णे 
अंतरातपि काल करेण्ज देवलोगेस उववज्ज ३ | से 
तेणट्वेणं गोयभा ! 

: सस्कृत-छाया 
प्रश्न-- जीवो भगवन्‌ | गर्भगत, सन्‌ नेरिकिणु उपप्चेत ? 


उत्तर--गीतम [ अस्‍्थक्रेक उपपच्चेत, आस्येकको नोपप्रथेत | 


श्री भगवती सूत्र [१३८७ ] 
प्रश्न--तत्‌ केनाथंन ४ घर 


उत्तर--गौतम ! स सज्ञी पच्चेन्द्रिः सवाभिः पर्योतिमिः 
पर्यौत्तिको वीयरब्ष्या, वैक्रियलब्ध्या, पराउनीकम्‌ आगत श्रुत्वा, निशम्य 
प्रदेशान्‌। निक्षिपति, निक्षिप्प वैक्रियलमुद्धात समवहन्ति, समवहन्य 
चतुरद्वि्णी सेना विकुवाति, चतुरड्विणीं सेना विकुव्य चत्ुरद्निण्या 
सेनया पराडनीक साथे संग्राम सम्रापयते | सजीवो$थकामुकः, राज्य- 
कामुक, भोगकामुकः, कामकामुकः, अर्थकांक्षी, राज्यकांक्षी, भोगकां- 
क्षी, कामकक्षी अर्थविषाप्तक:, राज्यपिपासकः, भोगापपासकः, कामपि- 
पासक, तचित्त', तन्‍्मना:, तलेश्य, तदध्यवसितः, तत्तीत्राष्यवसानः, 
तदर्थेपपुक्त:, तदर्पितकरण:, तदूभावनामावितः, एतर्मिन्‌ अन्तेरे काक 
कुयोत्‌, नैरयिंकेषु उपपय्यते । तत्‌ तेनार्थेन गौतम ! यावत्‌-श्रस्येककः 
उपपयत, भस्त्येककों नोपपथते। 

प्रश्न -- जीवों भगवन्‌ | गर्भगतः सन्‌ देवलोकेषु उपपयेत # 

उत्तर--गौतम अस्पेक्षेक उपपयते, श्रस्येक्रको नोपपयते | 


प्रश्न--तत्‌ केनार्थेन £ 


उत्तर--गौतम | से सजी पच्चेन्द्रिःः सवाभिः पर्योतिमिः 
पर्यातकः तथा-रूपस्य श्रमणस्प वा माहनत्य वा अन्तिके एकमपि आर्य- 


चक्की 


[ ११८४ ] गर्भ शास्त्र 
धार्मिक सुबचने श्रुत्वा निशम्य, ततो भवाति संबेगनातश्रद्ध: तीव्रधर्मी- 
नुरागसक्त , स जीवों धर्मकामुक्ः, पुण्यकामुक , स्वगकामुकः, मोक्ष- 
कामुकः, धर्मद्राक्षी, पुण्यकीौक्षी, खर्गकांक्षी, मोक्षकराक्षी, धर्मेपिपा- 
पकः, पुण्यपिपासका, स्वर्ग-मोक्षापिपासक', तचित्त., तनन्‍्मताई, तले- 
श्या, तद॒ध्यवसित३, तत्तीत्राध्यवसान:, तदर्थोपयुक्त' ; तंदर्वितकरण , 
तद्भावनाभावित; एतश्मिनू अन्तर कार कुर्यात्‌, देवलेकेषु उपपयते | 
तत्‌ तेनार्थन गौतम |! 
मूलाथे-- 


प्रश्न--भगवन ! गरम में गया हुआ जीव फिर नार- 
कियों में उत्पन्न दोता है ! 


[.ु 0 उतर कप ५ 5 पक 
उत्तर-मगौतम ! कोई उत्पन्न होता है, कोई नहीं 
उत्पन्न होता । ४ 
प्रश्त--भगवन्‌ | इसका क्‍या कारण है ? 
(७७ 
उत्तर--गोतम ! वह संज्ञी पंचेन्द्रिय ओर सब पर्या- 
प्तियों से प्योप्त जीव वीयलब्धि द्वारा, वैक्रियलब्धि द्वारा, 


शत्रु की सेना झआाई सुन कर, अवधारण करके, आत्मग्रदेशों। 
को गभे से बाहर के भाग में फेंकवा है, फेंक कर वोक्िय 


श्री भगवती सूत्र [ १३८६ ] 
समुंद्धात से समवहत हो, चतुरंगी सेना की विक्रिया करता 
है, चतुरंगी सेना की विक्रिया करके उस सेना से शत्रु की 
सेना के साथ सुद्ध करता है। और वह अथ का कोमी, 
राज्य का क्ामी, भोग का कामी, काम का कामी, अ्रथ में' 
लपट, राज्य में लपट, भोग में लपठ तथा काम में लेपट, 
अर्थ का प्यासा, राज्य का प्यासा, भोग का प्यासा ओर काम 
का प्यासा, जीव, उन्हें म॑ चित्त वाला, उन्हीं में मन वाला; 
उन्हीं मे आत्मपरिणाम वाला, उन्हीं में अध्यवसित, उन्हें 
में प्रयत्न वाला, उन्हीं में सावधानता वाला, उन्हीं के लिए 
क्रियाओं का भोग देने वाला ओर उन्हीं के सेस्कार वाला, 
उसी समय मृत्यु को प्राप्त हे तो नरक में उत्पन्न होता 
है। इस लिए है गौतम ! यावत्‌-कोई जीव नरक में जाता 
है और कोर नहीं जाता। 


प्रश्न-भमवन ! मभ में रहा जीव देवलोक में जाता है ! 


[9४ 


३ चर पक | हर ब्दै ० 
उत्तर-है गातम कोई जीव जाता है, कोई नहीं 
जाता है । क्‍ 
प्रश्न-म गवन्‌ ! इसका कया कारण है ! 


उत्तर-हे गोतम ! सती पंचेन्द्रिय ओर सब पर्याप्तिओं 


[१३८७ ] गभे शास्त्र 


पे पूर्ण जीव ठथा रूप श्रमण या माहन के पास एक भी 


धार्मिक भोर झाय वचन सुनकर, अवधारण करके, तुरन्त दी 
सवेग से धर्म में श्रद्धालु बनकर, धर्म के तीव्र अनुराग में रक्त 
हो कर, वह धर्म का कामी, पुएय का कामी, स्व॒रगे का कामी, 
पोच् का कामी, धर्म में भासक्क, पुरय में आसक्क, स्वगे में 
प्रासक्, मो में आसक्त, धर्म का प्यासा, पुण्य का प्यासा, 
स्ग. मोच्च का प्यासा, उसी में वित्त वाला, उसी में सन 
वाला,उसी में आत्मपरिणाम वाला, उमी में अध्यवासित, उसी 
में तीबर प्रयल्ल वाला, उसी में सावधानता वाला, उसी के लिए 
क्रियाओं का भोग देने वाला ओर उसी संस्कार वाला, 
जीव ऐसे समय में मृत्यु को प्राप्त हो तो देवलोक जाता 
है। इस लिए दे गौतम ! कोई जीव देवलोक में जाता है, 
कोई नहीं जाता । 


द्खार्यान-- 


गर्भेस्थ वालक का शरीर माता-पिता के शरीर से ही वनता 
है, यदद बात नास्तिक अपने पक्त के समर्थन में घटाने की चेष्टा 
करते हैँ | इस लिए गौतम स्वामी फिर प्रश्न करते हैं--भगवन्‌ ! 
गर्भ में रहा हुआ जीव मर कर क्‍या नरक मे जाता हैं ? 


भरी सगवती सूत्र [१३८५ ] 


अपने देखने में ओर तास्तिफों की समझ मे तो गर्भ का 
बालक मॉ-बाप के विकार के सिवा और कुछ नहीं हे । ज्ञानी 
भी यही कहते हैं कि गर्भ का बालक मॉन-बाप का विकार-रूप ही 
है, परन्तु यह बात सिर्फ शरीर के सम्बन्ध में ही सममनी 
चाहिए । गर्भस्थ बालक का आत्मा तो स्वतत्न द्वी है, वह पृवभव 
हक 7 ०3 
से आया है ओर उत्तर भव करेगा । 


गौतम खामी ने जो प्रश्न किया है, उस का आशय यह ह 
4 [ पु हि न 
कि गभे का जीव अज्ञान-अवस्था में पड़ा हुआ है और गयभे के 
कारागार में बंद है । बिना पाप किये कोई जीव नरक में नहीं 


जाता । फिर नरक का जीव नरक में कैसे जा सकता है, क्योंकि 
बह कोई पाप नहीं करता । 


गौतम स्वामी के प्रश्न के उत्तर मे भगवान्‌ फमोते हैं: 
गोतम ! सब जीव समान नहीं है। कोई जीव गर्भ मे ही मर कर नरक 
में जाता हु ओर कोई जीव नरक में नहीं भी जाता । रही अज्ञान 
ओर सज्ञान अवस्था की बात, सो राजकीय कानून भे भी यह 
प्रश्न उठता है मगर राजकीय कानून अपूर है । उसे प्रमाण भूत 
मानकर तत्त्व का निशेय नहीं किया जा सकता । धास्तव में अज्ञान 
ओर सजल्लान अवस्थाएँ उम्र्‌ पर निर्भर नहीं है । कई छोग जवानी 
मे भी बालक से ज्यादा अज्ञान होते हैं. ओर कई जीघ वाल्या- 
बस्था में ही ज्ञानियों को भी मात कर .देते हैं । 


[ १३८६ ] गर्भ शस्त्र 


छोटी उम्र वाले को अज्ञान और बडी उम्र वाले को सज्ञान 

मानना ससार का कायदा है, परन्तु प्रकति का कायदा अलग हे । 
ए ७ ७ व्यपीी 

अतिमुक्त मुनि ज्व छह बष के वालऊ थे, तव भी डन्‍्हों ने अपनी 

माता से जो-जो बातें कहीं, उनका उत्तर वह नहीं दे सकी । 


पुराण में देखो तो पुराण के अनुसार प्रुय छह वे के ही 
थे, और नारद की अवस्था कितनी थी सो कुछ पता नहीं फिर 
भी ध्रुव ने नारद की बातो का जो उत्तर दिया, उसे सुन कर 
नारद दग रह गये। छव बहुत छोटे थे, छुद्द वे के हीं थे, 
नावालिग थे । इस अवस्था से उन्हें अज्ञान कहा जाय या सज्ञान 
कहा जाय ? एक जगह लिखा है कि शकराचाय जब छह वर्ष के 
थ, तभी शुद्ध सरकृकषत भाषा बोलते थे। ऐसी हालत में कुदरत के 
कायदे को क्‍या कहा जाय ? क्रिस अवस्था वाले को सन्नान 
कहें ओर क्रिस अवस्था वाले को अज्ञान कह ? इसी लिए ज्ञानी 
पुरुष कहते हैं कि नरक में सज्ञान जीव ही जाता है, मगर 
सज्ञान-अक्षान की कसोटी उम्र से नहीं बनाई जा सकती । 


गोतम स्वामी के प्रश्न के उत्तर में भगवान्‌ ने कहा-हें 
गौतम ! गर्भ में रद्द हुआ फोई जीव नरक गे जाता है और कोई 
नदी जाता । 


गौठस स्वामी फिर प्रश्न करते है---भगवन! ऐसा क़्यें है? 


भरी भगवती सूत्र [१३६० | 


तेब भनवान्‌ फर्मोते ह--गोतम ! यह बात साधारण जीव के 
'लिए मत सममो किन्तु ओजस्बी क्षत्रीय बंशी राजवीय के लिए 
ऐसा कद्दा गया है । ऐसे जीव के बिना यह तेज नहीं आ सकता । 
गर्भ में किसी राजा का संज्ञी पंचेन्द्रिय और पर्याप्त जीव हो, तो 
वह गये सें ही सरकर नरक मे जा सकता है। जिसे बीये की 
अथोतू पराक्रम की लब्धि प्राप्त हुई हो, वह गभे में भी पराक्रम 
कर सकता दे । राजा के उस जीव को यदि वीये की लब्धि और 
बैक्रिय लब्धि प्राप्त दो तो वह गर्भ से ही नरक में जा सकता है ? 


शास्त्र कहता है-वीये की लाब्ब प्राप्त हो और येक्रिय 
लब्धि प्राप्त न हो, या वेक्रिय लब्धि प्राप्त हो मगर वीये छूब्धि 
प्राप्त न हो तो काम नहीं चल सकता । इन दोनो के वाने पर ही 
काम चल सकता है। हे 


गभे का जीव माता के सुख से सुखी और माता के दुःख 
से दुखी रहता है। माता के दष ओर शोक का प्रभाव, गर्भ के 
बालक पर अवश्य पड़ता हैं। इसी कारण गर्भ की रक्षा करने 
बाकी माता वीज्न हष-शोक आदि नहीं करती । गर्भ चिकित्सा 
में लिखा हैं कि गर्भवती साता अगर भयभीत होती है तो इस 
भय का संरकार गर्भ पर भी पड़ता है। 


मान लीलिए, राजवीये का, वक्रिय लडिव और वीय॑ लब्धि 


( 
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से मुक्त घालक गभे में हैं ओर उसका पिता मर गया है । इतने 


में माता पर एक मुसीबत आ पड़ी । कोई दूसरा राजा अपनी 
बज पं 
भेना लेकर चढ़ आया | पिता मर गया है, आप गभे में ह और 


माता चिन्ता में पढ़ी हैं क्वि मेरा राज्य जा रहा है। इस गर्भेस्थ 
बालक के पिता के प्रताप से तो सव छोग कापते थे, पर उनके न 
रहने से मेरे राज्य के चले जाने का मौका आ गया ' साता की 
चिन्ता का प्रभाव गभ के बालक पर भी पड़ता है और माता के 
मनोगत विचारों के अनुसार गभस्थ वालक के भी विचार होते 
हैं । वह बॉलफ भी विचारने लंगता है-अह्दो यह शज्लु राजा 
भेरे पिता का राज्य लेने आया है !” यह सोचकर उसका अहंकार 
इग्र बनता हैं । फिर वाक्रिय लब्धि द्वारा बह आत्मप्रदेशों को गभे 
से बाहर निकाल वैक्रिय समुदूघात करता है । वेक्रिय समुदूघात 
करके बह गभे का वालक द्वाथी, घोड़े, रथ ओर प्यादेकी चतुरंगिनी 
सेना तैयार करता है और आए हुई शत्रुक्नी सनास लड़ाई करता है । 
वह गभे का चालक, यह सभी कुछ धन-कामना से, राज्य-कामना 
से, भोग-कामना से, और काम-कामना से, करता हैं। उसे इनफ्री 
काकज्षा और पिपासा है । उसका अनुगत चित्त भो ऐसा ही बना 
है । उसका मन भी ऐसा हो आर बृत्ति सी ऐसी ही है । उसका 
अध्यवसाय भी ऐसा ही चना हुआ है ओर उसी अथ में अर्पित 
हो गया है । अतएवं उसकी भावना यही रहती हैं हे सामने 
बाली को सार डाले और राज्य बचालेँ। 


श्री भगवती सत् ... [३६२ ] 


इस प्रकार वह गभे का जीव लडता-लडता जब अपनी 
वेक्रिय लब्धि को समेटने जाता है, तब छोटी शक्ति होने से 
उससे सब समेटा नहीं जाता और इस समेटने मे वह मर भी 
जाता है। इस अवस्था में मरने से वह नरक में चला जाता है । 


भगवान्‌ की कही हुई यह बांत प्रत्यक्षगम्प नहीं है । हम 
इद्रियसे यह बात नही देख सकते। इसलिए इस बात पर विश्वास 
कराने के लिए इतिहास का एक प्रमाण दिया जाता है । 


यहों यह कह्य जा सकता हैं कि लड़ाई कया नरक का 
कारण हे ? इस का उत्तर यह है कि शस्र की लड़ाई है तो 
अनादि से, गगर दिंसा, असल्य की लड़ाई अलग है ओर अहिंसा, 
सत्य की लड़ाई अलग है। शास्त्र यद् नहीं कहता कि शास्त्रों की 
प्र्येक्ष लड़ाई नरक का कारण है । शास्त्र की लड़ाई में भी अप- 
राधी-निरपराधी का भेद दे। लड़ाई कौरवों ने भी की थी ओर 
पाण्डवों ने भी की थी। सेना और शस्त्र आदि दोनों तरफ थे, 
परन्तु शास्त्र कहता है--पाण्डबों का पक्त सत्य और सात्विकता 
का था ओर कोरों का पक्ष असत्य एवं राजस था | सतलब यह 
है कि शस्त्र की प्र्येक्त लड़ाई से नरक ही होता है, यह वात नहीं 
कही जा सकती । 


इस बात पर यह शंका उठाई जा सकती है कि अगर 
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शस्त्र की प्रयेक छड़ाई नरक का कारण नहीं तो फिर जब वबेरी 
चढ़ कर आया था ओर उससे वह गभे का बालक लंडा तो 
उसे नरक क्यो जाना पड़ा ? शास्त्र इस का उत्तर यह देता है 
कि ऊिसी का पक्ष सले ही सत्य दो, लेकिन अत्यन्त चीत्र छालसा 
के कारण बह सत्य पच्त भी असत्य पक्ष बन जाता है। नरक 
का कारण अत्यन्त आसक्ति है। अत्यन्त आसक्ति न होने पर, 
सिफ शख््र की लड़ाई के कारण नरक में जाता ही पढ़ें, ऐसा 
कोई नियम नहीं है ! 


चेढड़ा और फोीणिक-दोनो ने शजब्नप्तम्राम क्रिया था। 
कोरिफ ने भी मलुष्यो को सारा था ओर चेडा ने भी। फिर 
भी चेडा बारहव देव लोक मे ओर कोशेक नरक मे गया। इस 
गति भेद का क्‍या कारण है ? इस भेद का कारण यहीं है कि 
चेडा लडाई की हिंसा को हिंसा ही जानता-मानता था, परन्तु 
साथ ही यह भी सोचता था कि ससार-कत्तेय निभाना पड 
रहा है । जो इस हिंसा से मुक्त हो जाता है वही धन्य है ! इस 
प्रकार की शुभ भावना से बह स्पगे में गया । आशय यह है कि 
तीम्न क्राधादि ही नरक के कारण हैं. | अनन्तालुवन्वी क्रोध के 
बिना नरक-गति नहीं होती । इसलिए नरहझु का असली कारण 
कोघ आदि है। आरंभ, क्रोध का सहायह् है ' आरभ से क्रोंछ 
रढ़ता है। परिप्रह, लोभ रूप है ही । 


श्री भगवती सृत्र [ ११६४ ] 


अब यह भी प्रश्न उठता है कि गभे के बालक में इतना 
सब कुछ करने की शक्ति हो सकती है, यह बात मानने मे नहीं 
आती । इसका समाधान यह है कि जिन्होंने यह बात लिखी 
है, उन ज्ञानियों , में फ्रोधादिक तो था ही नहीं, जिससे प्रेरित 
होकर वह असत्य या अतिशयोक्तिपूणा लिखते । अत्व महात्मा 
पुरुष की बात में संदेह करन का कोई कारण नहीं है.। शास्र 


'की बात भक्ति से माननी चाहिए छोटे बालक में भी विचार- 
गंभीरता होती है, यह बात इतिहास से भी मालूम द्वो जाती है। 


इतिहास की बात है कि जयशिखर का लड़का बनराज 
चावड़ा पाटन का राजा था । बनराज बड़ा पराक्रमी था । उसके 
पराक्रम को देखकर सारा राजपूताना तंग था। उसका पराक्रम 
देखकर मारवाड़ के लोगों ने विचार किया कि अपने देशमें भी बनराज 
सरीखा वीर उत्पन्न हो तो देश को बड़ा छाभ होगा। इस प्रयोजन 
की पूर्ति के लिए मारवाड़ी लोगों ने अपने यहां के भाटो से कह्दा- 
किसी भी प्रकार बनराज को अपने यहां छे आओ । यहां किसी 
कन्या से विवाह कर देंगे ओर उनकी जो संतान होगी वह बनराज 
सरीखी वीर होगी । 

भाट, जयशिखर के समीप पहुँचे, । उन्होंने मुक्त कंठ से 
जयशिख़र की विरुदावली का वखान किया जयशिखर ने प्रसन्न 
होकर भाटों से इच्छानुसार मांगने के लिए कहा। भाटों ने 
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जयशिखर से वचन लिया कि बह जो मागेगे, बद्दी उन्हें मिलेगा । 
जयशिखर ने बचन ठे दिया » तब भाटो ने रूपा करके सारवाड़ 
पधांर । थोड़े दिनों के लिए अपना राज-पाट कमेचारियों के 
सिपुदे करदे । 


जयशिवर बड़े असमज़स में पडा! तुम लोगों ने यह 
क्या सागा है | भाटों ने कह्य-आपने सागने वी छुट्ठी दी थी 
सो हम जा अच्छा लगा सो मांग लिया | अब आप कृपा करके 
मारवाड पर्धारिव । 


अखिर जयशिखर अपना राज्य सरदारा को सॉंपकर 
भाटों के साथ मारघाड की और रबना हुआ | रात्ते में लयशिखर 
ने पूछा-में चल तो रहा ही हूँ, परन्तु यद््‌ तो बताओ कि तुम 
लोग फिस उद्देश्य स मु लिये जा रहे हो ? 


भ.टो ने उत्तर दिय,-मारवाड में घनराज सरीखा वीर 
पुरुष उत्पन्न ररना है । इसी उ्हेश्य स आपको लिये जा रहे हैं। 
तय जचशिखर ने हँस कर वहा -चनराज़ प्ले मुझ से नहीं 
पैदा हुआ है । यनराज़ री मा सरीखों मा ही वनराज़ वो जन 
सक्दी ६ । भाटो ने कद्ठा-मारवाड में कन्‍्यानओं री उसी नहीं ह। 


जय शित्वर ने कहा-पन्‍्याएँ तो हं चह से बनरााज 


ता 
देदा नहीं हो सरता | चनराज़ दी मो उसी मह्ना ही वबनराए 


७ 


श्री भगवती सूत्र [१३६६ ] 

जन्म दे सकती है। मे ने तुम्दे मुँह-मॉगा वरदान दिया है, इस 

लिए मे तुम्दारे साथ चल ही रहा हूँ। परन्तु पहले यह देख छो 

कि वनराज़ की मा सरीखी कोई कन्या मारवाड़ में है या नहीं ! 
भाट बोले-आखिर वनराज की मॉ कैसी थी १ 


जयशि० ने कद्दा-चनराज की माता का परिचय देने के 
लिए सिर्फ एक घटना ही बतलाता हूँ उसी से तुम्दे उसके 
व्यक्तित्व का पता चल जायगा। जिस समय वनराज ६ महाने 
का था, उस समय एक वार मे रानी 'के महरू में गया। उस 
समय बनराज लेटा हुआ था। वनराज की मॉ से में ने छेड़- 
छाड़ की । तब उस ने कहा-आप को लज्जा नहीं मालूम होती 
कि सामने पर-पुरुष लटा हुआ है ओर आप मुम से छेड़ छाड़ 
कर रहे हैं । म ने हँस कर कहा-यह ६ महीने का शिशु ही 
क्या पुरुष है ! तब उस ने उत्तर दिया-इसे ६ महीने का जान 
क्या आप पुरुष ही नहीं सममते | 

में नहीं माना । में ने फिर रानी से छोड-छाड की ।तब 
वनराज ने अपना मुँह फेर लिया । रानी ने यह देख कर कहा- 
देखो, तुम जिसे निया शिशु सममते थे, उसने मुंह फेर लिया ! 
मेरी प्रतिज्ञा थी कि में पर पुरुष के सामने अपनी इज्जत नहीं 
जाने दूँगी । लेकिन आप ने पर पुरुष के सामने इज्जत लेकर मुझे 
प्रतिज्ञा भ्रष्ट कर दिया । 
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आखिर इसी वात पर वनराज की माता जहूर पीकर सो 
, गई। उसने फिर मुमे कभी मुँह नहीं बतलाया । तुम्दारे यहाँ 
कह ि 

काश एसी माता हूँ १ 


भादों को यह बात सुनझर आश्रय हुआ । उन्हों ने हंताश 
हो कर कहा--महाराज, हमारे यद्षें ऐसा कन्यारत्र मिलना कठिन 
है ० ओऔई 
हैं । अब आप प्रसन्नतापूनेऊ लौट सकते ६। निष्कारण कष्ट 
फरने से क्या फायदा है 


फया वलवीर को यह वात साधारण आदमी दी सममः 
में आ सफती दे ? वीर पुरुषों की यह वात वीर ही समम सकते 
हैं। ६ मास के बालक वी यह वात इतिहास वी है ओर सिद्धान्त 
में गर्भ के चालक डो बात लिखी है। गर्भ का चालक लडाई करता 
है और छूर अध्यवसाय के कारण मर कर नरऊ में जाता है। 
जब 'आप इतिहास की वात पर विश्वास करते हूं, तथ सिद्धान्त 
की घात पर फ्ये। विश्वास नहीं करते ? 


नास्विक लोगों का फघन हू हि माता-पिता के रज-बीय से 
ही चाल+ उत्तन्न होता है आर जब रज-वीये के सस्कार नष्ट होते 
हैं तव शशर भी नष्ट हो जाता हैं । इतना ही नहीं, उनके मत के 
अनुछार शरीर फे साथ शरीरबान्‌ ( चेतन्यमय आत्मा ) भी 
नष्ट दो जाता है । लेफिन आगम से विदेत होता है कि गसे का 


क्री भगवती सृत्र ( १३६८ ] 
(5 कप] के कि 
घालक स्वगे या नरक भी प्राप्त कर सकता ६, तो उस बालक वो 
केवल माता-पिता का रज-बीय ही फेस साना जा सकता है? 
उस गर्भस्थ वालक में आत्मा की अदूभुत शाक्के है। आत्मा के 
तेज को और उमकी शाक्ति को समझना सरलछ बात नहीं ह। उसे 
किक सु के ० 0 ९ 
न समभने के कारण ही नारितिकता आती दे ओर भोतिक पदार्थ 
पर ही सारा विश्वास केन्द्रित होजाता है । यद्द वास्तव मे समभा 
की कमजोरी है । 


एफ ही अत्मा नरक में भी जा सकता है ओर खगे में भी 
जाने की शक्ति रखता है। दोनों प्रकार को शक्ति मूठ में एक 
ही है, उसका उपयोग भिन्न भिन्न तरह से होता है । किसी 


शलञ्र से आत्मरक्षा भी हो सकती हैं और आत्महत्या भी दो 
सकती हे। 


यदी दशाने के लिए गोतेम स्वामी पूछते हैं-भगवन्‌ ! गभे 
में रहता हुआ जीव देव छोक में भी चला जाता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में भगवान ने फर्माया--छाँ, गौतम ! चला जाता हे | 
अर्थात्‌ कोई जाता है, कोई नहीं जाता। तत्र गाँतम स्वामी पूछते 
ह--भगवन्‌ ! ऐसा क्यो है ? भगवन्‌ उत्तर देते हं-गौतम 
जसा कारण होता है, वेसा काये होता है। जीव में स्वगें-नरक- 


दोनो प्राप्त करने की शाक्ते ६ बह जैसी सामग्री जुटाता द, 
घैसी द्वी गति पाता हू । ड 


न्‍ 
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विशिष्ट सत्य शाली जीव द्वी गर्भ से सगे या नरक जा 
सकता ६। रूतोशुणी प्रकृति बाला जीच स्पग जाता दे ओर 
तमोगणोी प्रकृति वाला जीव नए जाता है। है गाँतम ! बह 
ऊिसी महान्‌ राजा वा बीरय सन्नी परचेन्द्रिय ओर सव पर्याप्तिओं 
मे पर्याप, जब्र माता के गर्भ में दाता है, उस समय उसकी माता 
तथारुप भ्रमण माहन से धर्म वा व्याख्यान सुनाती ६ उसो 
प्रकार गर्भ का बालक भी उसी प्रश्मर सुनता है, जसे सेना छेकर 
चढाई होने की बात सुन सकता है । 


यहां यह बात ध्यान देने योग्य है कि श्रमण ओर माहन 
करे साथ 'तथारूप! विशेषण क्यों लगाया गया है १ 'तथारूप! 
पिशेषण यह बात वतलाता हूँ कि जैसा पुरुष दै-जिसकी जिस 
रुपमें प्रसिद्धि ६, उसमें गुण भी उसी प्रफार के हं। उदाहरणाथे 
माणिफ इमीटेशन भी द्वोाता है और असली भी | इमीटेशन 
माणिक का स्पांग तो असली माणिझ के समान ही है, लेकिन 
पह 'प्रसली नहीं ह। उसमें असली माणिक वी विशेषता नहीं हैं । 
इसी प्रगार भमण-माहन का स्परांग (वेष ) धारण करने वाले 
4हुव हैं, परन्तु तथारूप के -असली गुणयुक्त श्रमण-माहन सब 
नहीं द्ोति । ऐसे क्लिसी ऐरेगरे से अमिप्राय नहीं है। यहा 
समण-साहन के शास्तोक्त गुणा से युक्त अ्मण-माहन का अर्थ 
सना चाहिए । इसीलिए 'तथारूप! विशेषण छगाया है, | जिसका 


भ्री भगवती सृत्र [ १४०० ] 


शंचु-मित्र पर समभाव है, जो सतत तप में लीन रद्दता है, घह 
श्रमण कहलाता है । ऊिसी से घृणा करने या किसी को संताप 
देने के लिए तप करना- सुतप नहीं है; किन्तु समभाव के साथ, 
आत्मशुद्धि के लिए किया जाने वाला तप ही सुतप्र है। ऐसा 
सुतपस्वी दी श्रमण कहलाता है । 

आप कह सकते है कि जिसे शत्रु-मित्र पर समभाव हो 
गया, उस तप करने की क्‍या आवश्यता है ? इसका उत्तर 
यह है कि समभावी को भी तप करना पड़ता है। समभाव वाले 
को भी निराहार रहना पडता है ।.थोडी देर के लिए कल्पना 
कीजिए कि रोटी एक हे और खाने वाले दो हें-मॉ ओर बेटा । 
अगर मो खाती ६ तो बेटा भूख्वा रहता हैं और बेटा खाता हे ते 
माँ भूखा रहती है | ऐसी परिस्थिति मे समभाव वाली मां आप 
भूखी रहकर बच्चे को खिला देगी, क्योंकि बच्चे के और अपने 
प्रति उसमें समभाव छे । जो माता ऐसी नहीं है, बच्चे के पति 


कंपंट भांव रखती है, वह माता के गोरवपूर्ण पद की अधिकारिणी 
किक #+ 'तजिर ५० गे पी रे 
नहीं हो सकती । ऐसी माता को बात नराली हू । 


जेसे बच्चे के प्रति समभाव रखने बाली माता, आप भूखी 
रहती है, उसी प्रकार समभाव रखने वाले महात्मा संसार को 
दुंखी देख कर, अनशन करके भी संसार के दुख दूर करने का 
उपाय करते हैं | खुद की गज के छिए अनशन करना एंक बात 
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है और अदूतों के लिए गाधीज़ी के समान अनशन करना दूसरी 
पाव है । 


जिस में समभाव होगा वह सोचेगा कि भारत में छुट- 
सात करोड मनुष्यों को दो बार पेठ भर भोजन नहीं मिलता 
झीर हम तीसा दिन, दोनो बार भोजन करते हूं । 'अगर दोनों 
समय भेजन ऋरने वाले बीस-पच्चेस करोड मनुष्य एक सादर 
में छ दिन भूप रद जायें तो भूखे रहने वालों को भोजन भी 
मिल जाएगा 'मर हमारे समभाव की रक्षा भी हो जायगी । 


अन्न बचाने के अभिप्राय से अनशन करना दूसरी वात 
है । और त्याग (दान) के लिए अनशन करना अलग बात हैं। 
शार्फारों ने दान, शील, तप 'प्रार भाव का क्रम बनाया है| 
यानी जितना तप बरो उतना ही दान करों, यह घतलाया है। 
तुम तप परके दूसरे भूखों मरने बातों को दान दो तो उनका 
भला ऐगा ओर तुम घाटे में भो नहीं रहोगे,!' जिसके हृदय में 
समभाष द्वोगा, ज़िसऊे अन्त सरण में पर के प्रति करुणा झा 
भाष उत्सन दवोगा, छह ठप किये चिना नहीं रहेगा । 


साहण या मान, ऋाद्मण को दहनते ह। ब्राह्मण से जहाचये 
हे साथ ' मत मार ! यह अर्थ भी गर्भित ६ । अथीव्‌ जो स्पूल- 
एाणदिषात से स्वयं निमूच हा बर, दूसरों गो अहिंसा ऋा-न 


भरी भगवती सूत्र ” [१४०९ | 


मारने का-उपदेश देता ह आर ब्रह्मचय का पालन करता है बह 
“ ञ्ा-दन ? कहलाता है। “ सत भार ! इस प्रकार के शब्द किसी 
करे मुख से निऊलंगे ? जब वह स्वयं मारता होगा, बह दूमरो को 
नहीं! मारते का उपदेश केस दे सकता है ? बद तो मारने का हीं 
उपदेश देगा । 'साहन ? का अथे तो ऐसा ब्राह्मण ह जो अह्ाम- 
चये पालन के स,थ ही “ मतमार ? का उपदश देता है । लेकिन 
जो पुरुष यह कहते ह क्ि-'में मत्र पढ़ता हूँ, तू छुरी चला तो 
उसे ब्राह्मण क्रिस प्रशार कह्य जा सकता है ? ' 

तालये यह है कि भ्रमण ओर माहन नकली भी हेति 
हूं। इस लिए “ तथारूप ? विशेषण छगाकर उसका निराकरण 
कर दिया हैं. । 


है ४ 


यहां एक प्रश्ग यह खडा क्रिया जा सहुता है कि धर्म की 
बात किसी झाधारण श्रमण--माहन से सुनी जाय या तथारूप 
श्रमण--माहन से सुनी जाय, उसमे क्या अन्तर है ? इसका 
उत्तर यह है कि शब्द, त्रह्म माना जाता है। शब्द में बहुत शाक्ते 
है । तथारूय वाले, शासत्र को प्रेम से सुनाबंग और अतथारूप 
वाले बिना प्रेम के सुनाएँगे | प्रेम से सुनये ओर बिना प्रेम से 
सुनाये में बहुत अन्तर पडता है | एम हाथी--दांत, हाथी के मुँह 
से लगा हुआ हाता है, चड़-बड़े दृवज को तोड़ दृता है आर 
दूसरा हाथी-दांत ख्वियों की चुड़ी का हैं। हाथी-दांत' तो बढ़ी 


|] कक 
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है, परन्तु चूड़ी बना हुआ दार्था-दांव दर्वाजे नहीं तोड़ सकता, 
पुरुषा के कलेने को भले ही ताड दे, यानी सुन्दरता भले ही बढ़ा 
सके । इसी प्रकार तथारूप वाले श्रमण के शब्द, द्वाथी के मेंद 
में लग हुए दांत के समान शक्ति शाली ६ं ओर अवथारूप वाले 


शब्दों फो अलकारी भले ही वना दें, शब्द-चातुय द्वारा आटा 


भले ही कमा ले, तकिन उनक शब्दों में बह वास्तविक्ष शांफ़ि 
नहीं जा सकती | इसी लिए शासतर में तथारूप विशेषण देऋर यद्द 
बात स्पष्टतया सूचित करदी है । 


भगवान्‌ कृते है-है गौतम ! ऐसे तथारूप वाले श्रमण- 
माएन के मुख से गर्भवठी माता व्याख्यान सुनदी है और उस 
व्याख्यान को गर्भस्थ जीय भी सुनता दं । व्याख्यान सुन कर 
ग्भे का जीव धम की ऊँची भावना भाता है ऑर उस समय 
धगर काल वर जाठा हैं ठो यह रबगे में जाता हैं । 


इस प्रश्नोत्तर से यद निष्क्प निकलता है कि गम के 
बालक यो स्ूगे भेजना या नरक भेजना यहुत कुछ माता के 
ध्यपीन ६ । माता, अपने वालक फ्रो जद्दां भाहे वहाँ भेजने के 
योग्य दना सकदी है । जिस साठा के गये का जीव स्व॒ग जाता 
है, दह साठा ढोंग के पूछा करन याती नहीं होती | आज गर्भवदी 
माठाएँ अधिरोरा ढोंग पी पूजा करती हैं, इस लिए गभस्थ 
बालड पर भी येसे ही संस्शर पढ़ते हैं । 


भी भगवती सूत्र [१४०४ ] 


तथारूर अ्रमण-माहन के वचन आये दे । उनके बचनों 
में जरा भी विपमता नहीं है । जिप्त वचन मे जरा भी विपमता 
न हो वही आये वचन कह लाता है | श्रमण-माहन के मुख से 
निकछे अनेक आय वचनो का तो कहना ही क्या है, अगर एक 
वचन भी गस का वालक सुनकर धारण कर लेता है, तो भी 
वह स्वंग चला जाता है | 


श्रावक को त्राह्मणु या माहन क्यों कहा हैं ? इसका कारण 
यह है कि त्राह्मणत्व का आधार कम दैँ। कम से ही त्राह्मण 
कहलाता है । उत्तराध्ययन सूत्र मे कहा है,- 


कम्मुणा बम्हणों होई, कम्मुणा होई खततिओ। 
कम्मुणा वेत्तिओ हाई, कम्मुणा हवइ सुद्दाओं ॥ 


, पर्थात-अमुक प्रकार के कम से ही आ्राह्मण होता है, अमुक 
प्रकार के कम से क्षत्रिय कहलाता है,' अमुक प्रकार के कप से 
बैश्य कहलाता हैं और अमुक् कर्मो के कारण शूद्र कहलाता है । 

मनुस्ट्तति में भी यही बात कही गई है । 


श्रावक स्थूल प्रायातिपात नहीं करता है। और 'जीव को, 
मत मारो? यह सिद्धांत प्रद्येक्ष स्थान पर प्रकट. करता है । यानी 
जो स्वयं हिंसा से निव्त्त द्वोकर दूसरों को भी निव्वत्त द्वोने का 
उपदेश देता है, वह साइन-श्रावक या जाह्मण कहलाता है। 


[ (४०४) गम शस्त्र 


इस प्रकार माहन का रथ ब्राक्षण है, परन्तु वही, जाह्मण है जो 
ग़ठाच थे का पालन ऊरता हो। स्वश्लीसतोपी और परल्ली त्यागी 
भी देशतरठ्चारी कद्दलाता है । ' एक नारी सदा ब्रह्मचारी ? यह्‌ 
'कह्ायत लोक में प्रसिद्ध दी है । ऐसे श्रमण-माहन के एक भी 
आध धर घचन को धारण करने थाला गम का चालक स्वगे 
जा सता है । 


पचन ओर प्रत्रचन में अन्तर है। प्रकृष्ट बचन-प्रवचनम? 
अर्थात्‌ उत्छष्ट घोलना प्रवचन कहलाता है। अथवा प्रकृष्टस्य 
पयने प्रवसनम' अर्थात्‌ उत्कृष्ट पुरुष का बचन प्रवचन कहलाता 
है हसके विपरीत साधारण बोलचाढ को वचन कहते है। 
न्यायाधीश ( जज ) घर में भी योलता है ओर न्यायालय में भी 
पोलता है। परन्तु उसझे दोनों जगह ऊे बचनों में अन्तर रहता 
हैं। उत्छण घचन उसी के कहे जा सफने हूं जो निष्पक्ष हो- 
मध्यस्थ ऐ । इस लिए प्रवचन का अधे अआप्रवचन है। जिसके 
राग-ह्ेष नष्ट हो गये हूँ आर जिपमे पूरी ज्ञान है, चदी प्रदचन 
प्र सकता है । निसका जीवन-व्यपद्दार प्रवचन के रण में रंगा 
हुआ है, जो प्ररदन के झठुसार ही व्यवज्धार ऋरत है, उसी से 
सुझा हुआ प्रर॒दन विशेष प्रभाव जनक होता है । इसी कारण 
भयदाद दे ( दारूगय समणाण सादण,णं ! कह कर यह बात 


हि 
प्र््चक्क् रास जज हू | 


की भगवती स्तर [१४०६ ! 


पापकर्मो से दूर रहने वाला आये कहलाता है। और 
आये के आचार-बविचार 'तदंधी वचन की प्रवचन कहते दें | 


६)०१ 28. #ै० >+ गा, 5 हे भ५ ; 
जिसके वचन में निर्देषता हो ओर जो वचन, सुनने वाले 
को पाप से हटाए, उस पुरुष के ऐसे बचन को मानना उचित है । 
इसके विरूद्ध हान के अभिमान से उद्दर् और शुद्ध जीवन 


व्यवहार से रीते बड़े से बड़े पंडित की पाप बंधक बात भी सुनना 
उचित नहीं । 


झब यह भी देखना उचित हे कि पाप किसे कहना चाहिए ? 
शाख्रकारों ने पाप के अंठारह भेद कर दिये है। इन अंठारह 
पापों को भत्नी-भांति समझ लेने से बहुत कुछ पापों से वचाज हो 
सकता दै | इन अठारद पापों के अवान्तर भेद रूप पापों से बचना 
'कदाचित्‌ संभव न हो तो भी सूल अठारद पापा से घचने वाला 
भी आ्प्तबंचन कदने का अधिकारी हो सकता है। 


अंठारद पापों भे पांच आख्त्र मुख्य है । फिर, क्रोध, मान 
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माया, लोभ, राग, देष, कलह, अभ्याख्यान, पेशुन्य, परपरिवाद, 
रति-अरति, भायारंषा और अठारहबों मिथ्यादशन शल्य है । 
मिथ्यात्व का अथ ऐ-बस्तु को उल्टी मानना। अर्थात धर्म को 
अंधे, अधमे को धरम, जीव को अजीब, श्रर्जाब को जीव, सांछु 


 । रू रत हाट 
को असाधु ओर असाधु की साधु आदि मानना । इन अठारेद 
जप न्ट्रेडर 


पापों से घचा रहने वाह पुरुष आये कहलाता है। और इन पापी 


[१५०७ ) एम शारू 


मे पचने के लिए उपदेश झे जो वचन दे, वह आये अवचन ६ ) 
पक भी झाये बचन गर्भ के पालक को संबेग भौर श्रद्धा में 
ग्लवान बना देवा है । 


सजा आये पुरुष पाप से घणा ऊरता द, उिन्छु फ्रिपी से 
पृणा नहीं बर्रता । पापी से एणा करना पाप फो ण्ढ्ाना है! 
नपबसर लोग पाप से पृणा नएीं करते. फिन्‍्तु पापी से घृणा 
२प्त ४ । पो( गोपाती अगर आपके सामने झा जाय तो आप 
हसे शि्टक कर केंग--चघिल, इट, पापी दुष्ट !! छेकिन ऐसा 
बहना पाप है या नहीं ? मित्रों | आगर बा: ऐसा प्रापी आपके 
सामने भा जाय तो भापको सोचता याद्विण--हुसका भी 
भास्मा मेरे ही समान है, परम्ठु यह पाप से पडा हुआ ६ | ६ 
पभो ! इसकी भात्मा मेरे ही समान या मुझ मे भी अधिक 
रशदज बन जाय ।' 


दिंमा से दिंसा रहीं मिट सवर्द, । मो हिसा से हिंसा 
मिटाने पा दिरार करे ६. दे पफिदारव रही _। इससे है। 
हिंसा परे परगरण अर दीपे बम सरती है, दिसा को सच्टुद 
नहीं हो सकता | मान लीजिए, एश क्मदमी टिंसा गर रहा हू! 
आर से हिंसा बरहे देग्द मारने दोटगे है था मारत £ तो 
हापशी यए हिएा क्या ६ ? त्यप रु दिया में प्रदत्त मोढ़र 
एस एहछे ट्िसिइ थी इरेटि में पहैंर जद ६ । कया छार दूसरों 


भी भगवती सूत [ १४०८ ] 


की हिंसा को बुरा समभते हुए भी अपनी द्िंसा को घुरा न 
सममेंगे ? अगर आप अपनी हिंसा को हेय नहीं समभते तो 
दूसरो द्वारा होने वाली हिंसा को देय समझने का आपको क्‍या 
अधिकार हैं ! अगर हिंसक जीव के प्रति आपके अन्त करण में 
सच्ची करूणा विद्यमान है तो प्रेम से उसे हिंसा से दूर करो। 
आपकी करूणा जैसी हिंस्य जीव पर हं, वैसी ही हिंसक पर 
होनी चाहिए | आपको मरने वाला जीव अगर प्यारा लगता है 
तो मारने वाला भी प्यारा ही लगना चाहिए। उस पर भी 
आपको दया करनी चाहिए | ऐसा करने से आप अपना कल्याण 
'तो करेंगे ही, साथ ही प्रेम के अदूझ्भुत मंत्र से सहज ही हिंसक 
को दिंसा से बचा सकेंगे। अतएवं पापी से ऊभी घृणा मत करो, 
केबल पाप से घृणा करो | अल्लबत्ता. पापी के पापों की सराहना 
भी न करना और उसके पापों को अपने आत्मा में प्राषिष्ट न 
होने देना । सोचना कि यह अज्ञान के कारण पाप कर रहा है 
वह अज्ञान मुझमें भी न आ जवे। मेरे अज्ञान का अन्त तभी 
होगा, जब में पापी के बदले पाप से घृणा करूँगा । 


कभी--कभी ऐसा अवसर आ पड़ता है कि पापी से 
असदहकार करना अनिवाये हो जाता हैं। और उस समय ऐसा 
करना भी अच्छा द्वोता है । मगर असहकार में भी घुणा या द्वेष 
को स्थान नहीं है । असद्दकार; पाप की भागीदारी से बचने के 


हे] गे शारत्र 


तिए रिया जाता है । टाकटर चदि गोगी यो छेर्र पडा रहे तो 
शेत्री यो भी कायदा न होगा 'प्रीर स्वये डाक्टर भी रोगी हो 
जायगा | एस लिए टाय्टर दूसरे को भी यद्दी क्द्ेगा कि रोगी के 
रंग के च्ेप से बचने के लिए तुम दया पास रक्सो ओर 
शगी मे चिए्शों मठ । यानी डाक्टर, रोगी का रोग भी 
मिटाना चाहता है और अपने में तथा दूमरे में रोग भी नहीं 
कैराने देता । 


शाम में भी ऐसी यात समभझाई है, लेकिन समझफर से 
लोग हुए ए। कुद अप एस्ते हैं । उदाहरण के लिए-शाखरों में 
पद्ा है कि हिंसक, गोधादी एयं शराबी दी सगगति मत करो। 
इसपर पथ एस लोग यह समझ बैठते ८ क्लि इनसे घणा करो। 
सेविम ऐसा अप समझना चरम है । हम साचना घाँहिए कि 
शारराएं ने सगति ने वन पा उपदेश क्‍यों दिया है ? शाख- 
पर रा रधन € हि 'प्रात्या तो पापी शा भी श्मार ही सामस 
६, शीहिन चपगर हमारे मौनर कमजोरी ह६ तो इसरा पार हम 
मे पुस जायप' । झतएुय पाप से दच रहने के लिए पापी दी 
रंगते से ससे । हा, ्गर सुम्र अपने में पाप न झाने देस्र इस 
पद था पाप प्रिटा सरदे हो, जैसे शक्टर रामी वा राग अपने 
से ने हमे देश मिद्य देख है, हय ठो पापी री संगति दरक्े 
उसरी फर मिद्मा अच्छा ही ऐ । मगर इतनी हृहना ठम्ददरे 


है, 
ने व मर्री 


दर ने ४ शत स झुूएः ए!२ इरनमा ऋच्दा ६ | 


श्री भगवती सूत्र [१५४१० ] 


शास्त्र मे एक धर्मात्मा पिता की कथा आइ है, जिसने 
अपने पुत्र के विरूद्ध चोरी की गवाई दी थी । वातये यद्द ह कि 
पापी को उत्तेजन देना ठीक नहीं है. और ऐसा करने के लिए 
कभी अंसहकार करना भी उचित हो जाता है, परन्तु किसी भी 
दशा में पापी से घणा करना उचित नहीं हो सकता । 


कदाचित्‌ मेरा काई चेला धर्म न पाले तो ठससे असहकार 
फरने के सिवा आर क्या उपाय है ९ ऐसा करने का अथ॑ कोई 
फूंट डालना सममे तो भले द्वी समझे, मगर यह फूंट डालना 
नहीं है, यह ठो घसे पालन है । फूट उस अदस्था में समर्भी जा 
सकती हैं जब वह चेढा अपने दोष का प्रायाश्वित्त करके धरम 
पालन स्वीकार करे ओर फिर भी दस उसे अपने साथ सम्सि: 
लि न करें । 


 ॥ ९ | घ ) ३ 


.,. गौतम स्वामी के ग्शन का जो उत्तर भगवान ने दिया है, 
उसके विषय में एक आशंका यद्द की जा सकती है कि गभ का 
घालक माता के कान से कैसे सुन सकता है ? इसका समाधान 
यह है--एक “आदमी, एक कमरे, में बेठ कर कुछ बोलता है । 
कमरे की दो दीवारों में से एक में छेद है और दूंसरी में नहीं' 
है। वो जिस दीवार में छेद नहीं है, उसके दूसरी और बैठा 
हुआ आदमी शब्द नहीं सुन सकेगा, परन्तु जिस दीवार में छेद 
है, उसके दूसरी ओर बेठने बाला शब्द सुन लेगा'.। इसी प्रकार 


| 


की भर्गवती सूत्र [१५४१० ] 


शास्त्र में एक धर्मात्मा पिता की कथा आई है, जिसने 
अपने पुत्र के विरूद्ध चोरी की गवाई दी थी | तातये यह ह कि 
पापी की उत्तेजन देता ठीक नहीं है और ऐसा करने के लिए 
कभी असेहकार करना भी उचित हो जाता हैं, परन्तु किसी भी 
देशा में पापी से घणा करना उचित नहीं हो सकता । 


# 


०) 


कदाचित्‌ मेरा कोई चेला धर्म न पाले तो उससे असहकार 
करने के सिवा आर क्‍या उपाय है ? ऐसा करने का अथ कोई 
कूंट डालना समझे तो भले' ही सममे, मगर यह फूट ढालना 
नहीं हैं; यह तो घम पालन है। फूट उस अंबस्था में समर्भी जा 
खकती है जब वह चेढा अपने दोष का प्रायश्वित्त करके घसे 
पालन स्वीकार करे और फिर भी हम उसे अपने साथ संम्मि 
लित न' करें । 

हज 


५.» गोतुम स्वामी के प्रश्न का जो उत्तुर भगवान ने दिया है, 
उसके विषय में एक आशंका यह की जा सकती, है कि गरभ का 
घालक माता के कान से केसे सुन सकता है ? इसका ,समाधान 
यह है--एक आदमी, एक कमेरे' में बैठ कर कुछ बोलता है. । 
कमरे की दो दीवारों में से एक में छेद है और दूसरी में नहीं 
है। वो जिस दीबार में छेद नहीं हैं, उसके दूसरी और बेठा 
हुआ आदमी शब्द नहीं सुन सकेगा, परन्तु जिस दीवार में छेद 
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[१४११] गर्स शास्त्र 


माता के कान में होकर नाड़ियों द्वारा गे में सी शब्द पहुँचता 
है | इसके सिवा सकट के समय इन्द्रियों का वेग स्थिर और 
प्रबछ होता है, इस कारण भी गभे का वालक वात सुन लेता हैं। 
उदाहरण कै लिए कीडी की अपेक्षा आपके नाक के द्वारा विषय- 
प्रहण करने की शाक्ति अधिक है, फिर भी वस्तु की जितनी गध 
कीड़ी को आती हैं, उतनी आपको नहीं आती। किसी जगह 
पडी हुई शक्धर की गध चिरँंडी को तो आ जाती है, सगर आप 
को क्यों नहीं आती ? चिझँँटी के आख नहीं हैं और वह 
विल में घुसी हैं, फिर उसे यह खबर कैसे लग गई कि इस जगह 
शक्कर डी है १ चास्तवर में चह गध उस बिल' में गई, जहाँ 
चिडँटी थी। शक्कर के गिस्पे दी शक्कर की गंध सब नगद फेल 
जाती है । उस गध के सहारे कीडी विछ से बाहर निऊुछ कर 
चली ओर जिघर से अधिक गध आने लगी, उसी ओर चल 
पडी । चलते-चलते वह शक्षर के पास पहुँच गई । इस प्रकार 
गध के ह्वारा कीडी ले इतना,पता लगा छिया, परन्तु आप भी क्या 
इंतना पता लगा सकते हू ? 


रे नहीं ।9 


॥ | 


क्यों ! इस का कारण यह है कि चिऊँँटी में यययपि मम 
नहीं है, तथापि अध्यवसाय दै और वह एक्रग्म हैं। इसी कारण 
उसे जल्दी गव का पता लग जाता है। आप का अध्यवसाय 


थी भगवती सूत्र ( १४१९ ] 


बेंटा रहता हैं। आप के मन मे बड़े-बड़े बिचार ३त्पन्न होते रहते 
हैं। इस लिए आपको पता नहीं लगता । 


पिछली रात मे जाग जाने पर आप को जो शब्द सुनाई 

३ न च # ० ७ ० € ००७ हु 
देते हैं वे दिन में क्यो नहीं सुनाई दतें? इसका कारण भी यही 
है कि पिछली रात में व्यघात नदीं होते ओर अध्यवसाय एफ्राम्र 
८५ ८ ४ 
रहता दे । इसी प्रकार चिऊँटी का अध्यवसाय एकाग्र रहने से 


उसे गंध का ज्ञान जल्दी हो जाता दे । 


तात्पय यह है कि गभे के बालक का मन इधर-उधर 
अधिक नहीं डीछता । अतएव माता के ध्यान में जो बाद आती. 
है, वह गर्भेस्थ बालक के ध्यान मे भी आ सकती दे । 


लोग सन्तान प्राप्त करने के लिए न जाने कितनी खटपट 
किया करते दे, परन्तु सनन्‍्तान पाकर उसे सस्फारयुक्त बनाने के 
लिए कोई विशेष प्रयत्न नहीं करते । आप यह जानते हुए भी कि 
माता के विचारों एवं चेष्टाओं का प्रभाव गर्भ के बालक पर पढ़ता 
हैं, क्या माता को सुधारने की चेष्टा करते ह ? अगर आप यह 
घेष्टा नहीं करते तो सुधरी हुई सनन्‍्तान कैसे पा सकते हैं ? आपके 
सामने अच्छी से अच्छी वस्तु माजूद है, उसे छेना न लेना 
आपकी इच्छा पर निर्भर है। 


भगवान्‌ भद्दावीर के भक्त, भगवान्‌ की जय बोलने से 


[ १४१३ ] गर्भ चार 


पहले मद्दारानी त्रिशला ओर महाराजा सिद्धार्थ की जय क्‍यों 
बोलते हैं ? प्रयोजन तो भगवान्‌ से है, फिर इनकी जय बोलने 
वा क्या प्रयोजन है, ? सगर ऐसा झृतप्न कौन होगा जो भगवान्‌ 
की तो माने और उनके माता-पिता को भुलाद ? कन्या का किसी 
बर के साथ विवाह्द कर देने पर अगर कन्या, उस बर के माता- 
पिवा के प्रति अनुगृद्दीव न दो, उन्हें वर से भी पदले पूज्य न 
मान तो वह वन्‍या कैसी समझी जायगी ? यद्द बात आप लोग 
जानते ही हैं । इसी प्रकार भगवान्‌ महावीर मे जो शक्ति आई, 
उसका कुछ भी श्रेय क्‍या उनके माता-पिता को नहीं हैं ? अतएव 
भगवान्‌ को पूज्य मानने वालो को चाहिए कि वे उनके माता-पिता 


को भी न भूलें, जिन्होंने भगवान्‌ मद्दावीर को सस्कार सपन्न 
बनाने का प्रयत्न किया. है । ऐसा करन से ही ऋतज्ञता ठहरेगी । 


रु ् 


लोग प्राय गर्भवती स्त्री का कोई ध्यान नहीं रखेत । गर्भवती 
सत्री गंदा भोजन करे, गदी हँसी-मसखरी करे और गदा व्यवद्वार 
करे तो क्‍या गभ पर बुरा प्रभाव न पडता होगा ? पुरुष, गर्भवती 
स्री से भी ससार-व्यवहवर करने से वाज्ञ नहीं आंत, इसका असर 
ग़भे पर बहुत घुरा पड़ता है । ऐसा व्यवद्वार तो पशु भी नहीं 
करता । मगर मलुष्य कहृलान घाले' जीव अपने विवेक को भूल 
फर विषयवासना के कीड़े बने रहते हैं । 


कदाचित्‌ धमेशात्र पर और विज्ञान पर विश्वास न हो 


श्री भगवती सूत्र [२१४१४ ] 


तो भी डाक्टरों की बात तो मानों ! डाक्टरो का यह निश्चित मत 
हैं कि जो पुरुष गर्भवती स््री से मैथुन करते है, वे गध के बालक 
पर घोर अत्याचार करते हैं | ऐसा करने वाले छोग पिशाचो से 
मी गये-बीते हूँ 

मतलब यह हू कि धरशात्र ओर सायख-दोने स्पष्ट 
बतलाते है कि गभवती ख्री के सामने जो दृश्य द्वोता है, उसका 
असर गभ पर भी पड़ता है | गभवती के सामने जो शक्क-सूरद 
होती हैं, उसका प्रभाव गे की सतान पर पड़े बिना नहीं 
रहता । इसी प्रकार गर्भवती ख्री जो सुनती या सोचती है, उसका 
असर भी गर्भ पर अवश्य पड़ता है । 


धम कासना और पुर्य कासना (का फल मोक्ष कामना 
आर स्वगरे कामना हैँ । यद्यपि कामना मात्र वर्जित है, पर यहां 
कामना का अथ दूसरा ही है । 


हां यह प्रश्न उर्पास्थित होता है कि अगर सगे की भी 
कामना नदीं करनी चाहिए तो फिर शास्त्र मे घमकामना, स्वो- 
कामना तथा सोक्षकामना का पाठ क्यो आया है ? इसका उत्तर 
यह है कि मान लीजिये एक आदमी पथ्य खाता है। ऐसे आदमी 
लिए यद्द कह्ा जाता है कि यह निरोग रहने की कामना करता 
हैं। ओर जो आदमी कुपथ्य खाता है, उसके सम्बन्ध में यह 


रॉ 
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कहा जाता हैं कि यह रोगी बनना चाहता ह। इसी प्रकार धर्म 
सुनने वाले के प्रति, धमेश्रवण करने के कारण यह कहा जाता 
है कह्लि यह आत्मा स्वग और मोक्ष का कामी है । 


गर्भ का बालक स्व॒ग ओर मोक्ष की कामना करता है। 
कामना और काज्षा में अन्तर हैं। अत्यन्त बढ़ी हुई कांक्षा; 
कामना कहलाती है । जैसे एक तो प्यास का छगना और दूसरे 
ध्यास का अत्यधिक बढ़ जाना। प्यास बढ़ जाने पर पानी के 
लिए बेचेनी हो जाती है। पहली कांक्षा थी तव बेचेनी नद्दीं थी। 
जब पानी के बिना नहीं रहा जाता तव कामना हुई । 


इससे आगे कहा है स्वंगे ओर सोक्न क्री पिपासा द्वोती 
है । जैसे प्यास लगने पर पानी पीने की इच्छा देती है, इसी 
प्रकार धर्म सुनने पर गरभभ के धालक में स्वगे ओर मोक्ष की 
पिपासा होती है । 


ह च ( ». ७.* किक रे 
» यहा भक्ति आर धमं दोनों का समावेश हैं। भक्ति वही 
सच्ची है जो धम को चादे । एक भक्त ने कद्दा है । 


भक्ति एवों रें भाई एवं जेम तरत्या ने पाणा जेवी | 

एक माहलो जल में रमे छे, निशदिन रहेवो तेने गमे छे | 

काई पापीए बाहर काढ़ी, मु तड़फड़ी अग पहछाईी | 

जाब जावतां जल ने समरयो, एम गुरू चरणे चित्त घरवा॥ 

धर्मे-पुर्य की पिपासा था भक्ति की पिपासा एक ही वस्तु 
है । कोई पूछे कि भक्ति कसे करे ? तो इसका उत्तर यह होगा 
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कि जेसे मछली जल की भक्ति करती है, वेसे ही भक्ति करों । 
मछली सद्‌ जल मे ही रहती है । लेकिन कया बहू कभी ऐसा 
सोचती है कि मुझे जल मे रहते बहुत दिन हो गये, अब जल्ल से 
बादर निकल ? नहीं | यद तो मछली से ही पूछी कि उसे निरन्तर 
जल मे रहना केस अच्छा लगता हूँ ! इसी ग्रकार भक्त की बात 
भक्त ही समझ सझता है। 


मछली को कोई जल से बाहर निक्राल दे तो वह तड़कड़ा 
कर जल को ही याद करेंगी | उसे कोई मखमल की गादी पर 
रकखे आर बढ़िया से बढ़िया भोजन दे, लेक्रिन उस वह सब 
अच्छा नहीं लगेगा। वह जल के लिए ही तड़फड़ाएगी । जबतक 
उसके प्राण नहीं निऊुल जाएंगे, वह जल के लिए ही बेचैन 


रहेगी । आप भी मछली की तरह घमम या गुरु को मानने लगो 
तो आपका कल्याण द्ोगा । 


आपमें धर्म की भावना तो है, किन्तु कल्याण तब होगा 
जब वह भावना बढ़ती जाय | घम्म की भावनामे साकिक वासना 
होना दुखढायो है, इसलिए बासना शो मत उत्पन्न होने दो और 
जो पदले से विद्यमान है, उसे निक्रा वाहर करो । जैले मछली 
को पानी ही सुडाता है और पानी के अतिरिक्त ओर कुछ भी 
नहीं सुद्दाता, इसी प्रकार आपको धर्म ही प्रिय छंगे ओर धर्म 
के सिवाय ओर कुछ भी प्रिय न लगे । वासना त्याग दो | भक्ति 
किसी प्रकार के बदले के लिए मत करो । कामना रक्दित द्ोकर 
भक्ति करने वाले का कल्याण होता हूँ । 


जी 4 2 
गभास्थता 
मूलपाठ-- 
प्रश्न--जीवे एं भंते ! गब्भगए समा 
उत्ताएंए वा, पापिल्षए वां, अंबखुजए वा, 
अच्छेज्जए वा, चिट्टेज्जए वा, निसीएज्ज वा, 
तुयहेज्ज वा, माउए सुवमाणीए सुबह, जाग- 
रमाणीए जागरइ, सुहियाएं सुहिए भवह, 
दुह्ियाए दुहिए भव ? 
उत्तर-हँता गोयमा ! जीवे ण॑ गब्भगए 
समाण जाव दुहियाएं दुहिए भवह, अहे एं 
पासवणकालसमयंसि सीसेण वा, पाएहि व 
आगच्छांते, सम्म॑ आगच्छह, तिरियं आगच्छप, 
विणिह्यय॑ं आवजह, वन्नवज्काणि य से कृम्पाईं 


ना 
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बढ़ाई, एटा, निहत्ताईं, कढ़ाई, पट्टावयाईं, 
आभिनिविद्दईं, अमिसप्रन्नागयाई, उदिन्नाईं, 
नो उवसताई भवाोति, तओ भवह़ दुरूवे, दुवन्े, 
दुगन्धे, दुरसे, हुफासे, आणिट्टे, अकते, आपए, 
असुभे, अपणुन्ने, अमणापे, हीणस्सरे, दीएस्सरे, 
अणिटूस्परे,अकंतस्सरे, अग्पियस्सरे, अलुभस्सरे 
अमणुन्नस्सरे, अमणापरसरे, अणाएज्जवयण, 
पच्चायाएं, या वि भवइ । वरणावज्काणि य 
_ से कम्माई नो बढ़ाई, पसर्थ ऐयव्य जाव- 
आदिज्जवयण पच्चायाए या विभवह । 
सेव भंते ! सेव भंते ! त्ति! 

सस्कृत छाया -- 

प्रशनन--नीवो भगवनू | गर्भगतः सत्‌ उत्त नक्को वा, पार्खयों 
वा, आम्रकुब्नको वा, आसीतू वा, निष्ठेत वा, ल्तेयेत्‌ वा, मातरि 
खपत्यां स्वपिति, जाग्रत्या ज गति, खुखितायां सुखितों भवाति, दु खि- 
तायां दुःखितो भव॑ति * 


[१४१६ ] गर्भेस्थि्ती: 


वत्तर--हन्त गौतम ! जीवो गर्मगतः, संत्‌ याधत्‌ दुःखितारयां 
दुःखितो भवाते, अथ प्रसवनकालप्तमये शीर्षेण वा, पादा्म्यां वा 
आगच्छति, सम्यग आगच्छाति, तिर्यंग्‌ आगज्छाति, विनिघात आपयते, 
वर्गवध्यानि च तस्य कमीरणि बद्धाने, प्रष्टाने, निधत्तानि, इतानि, 
प्रश्यापितानि, भ्रभिनिविष्टाने, अमिप्तमन्वागताने, उदीणानि, उप- 
शान्तानि मर्वान्त | ततों भवाति दूरूप', दुवेण', दुरस', दु'स्पर्श 
भ्रनिष्ट', भ्रकान्तः, अप्रिय।, अशुमः, अप्तनोज', अप्रनोयः, दीनस्वरः,_ 
दोनलरः, अनिष्टखरः, अकान्तखवरः, अ्रप्रियखरः, अशुभख्वर , | 
अमनोइस्रः, अमनोमस्वरः, अनादेयवचनः, प्रद्याजातश्वापि भवति । 
वर्णवध्यानि च तस्य कमोणि नो बच्धाने, प्रशस्त ज्ञातव्यम्‌ पावतू- 
आदेयवचनः प्रत्यानातश्वापि भर्वति। 


तदेव सगबन्‌ ! तदेव भगवन्‌ | इते। 
७ 
सूलाथ-- 
प्रश्न--+मगवन ! गर्भ में रहा हुआ जीव चित होता है 
या करवट बाला होता है, आम के समान कुबड़ा होता है, 


खड़ा होता है, बैठा द्ोता है या पड़ा-सोता होता है १ तथा 
जब माता सो रह हो तो सोता होता है, जब माता जागती 


भी सगधती सत्र [ १४२० ] 
हो तो जागता है, मावा के सुखी होने पर सुखी होता है 


| + अप १. _ हि ! 


ओर माता के दुःखी होने पर दुःखी होता 


उत्तर-मीतम | हाँ, गर्भ में रहा हुआ जीव याववू- 
जब माता दुःखी हो तो दुःझी होता है। अब, वह गर्भ 
अगर मस्तक द्वारा या पेरों द्वारा बाहर झावे तो ठीक तरह 
आता है, अगर भाड़ा होकर आवे तो मर जाता है । ओर 
उस जीव के कम यदि अशुभ रूप में वेंधे हों, स्पृष्ट हों, 
निधत्त हों, रृत हों, प्रस्थापित हों, अभिरनिविष्ट हों, अमि- 
समन्‍्वागत हों, उदी्ण हों, ओर उपशान्त न हों, दो वह 
जीब कुरूप, खराब वणपाला, खराब गंध वाला, खराब रस 
वाला, खराब स्पश वाला, अनिष्ट, अक्वान्त, अप्रिय, अशुभ, 
अमनोज्ञ, अमनाम ( जिस का स्परण भी खरात्र लग ) 
द्वीन स्व॒र बाला, दीन स्वर वाला, अनिष्ट सर वाला, भक्त 
सर वाला, भग्मिय स्वर बाला, अशुभ स्व॒र वाला, अननोज्ञ 
सर वाला, अमनाम स्व॒र वाला, अतादेय वचन ( जिस 
की धात कोई न माने ) हो ओर यदि उस जीव के कम 
अशुभ रूप भें न दथे हों तो सत्र प्रशस्त समझता, यावत्‌- 
पह जीव आदेय वचन वाला, होता हे । 


[एणरर ] गसल्थिती 


£भसगबन्‌ | यह इसी प्रकार हैं. भगवत यह इसी 

प्रकार ३ : गाोदम स्वामों एसा कह कर विचरत हूं। 
व्यास््याच--- 

गोदन खानी ने सगदान्‌ से गन के जीव के विषय सें 
रूगे-तरक सबंधी वात पूछी। आत्मा क्ना खवगे-नरकु आदि 
से अगादह स्ंचघ है, फिर सी खगे नरह तो दूर रहा 
आात्ना को अपने ही रंचंघ की दाद ठोक तरह समस्त सें 
भई आती । अनेक ऐसे गूढ़ विषय है जो साधारण 
सम्न्म वालों की समझ मे नहीं आते, परन्तु समम्ध 
मेंद खाने के ही ऋआरण किसी वाद को ग़लत नहीं मान 
देना चाहिए 


अव गौतस स्वामी, भगवान्‌ से ऐसी वाद पूछते हैं, जो 
प्रचक्ष मं भी दिखाई दे सकती है। गोतस स्वासी प्रश्न करते 
हैं--भगवन्‌ | जीव यभे में उत्तान-आसन से रहता है याति 
चित (ऊपर को मुख किये ) सोता है, या करवट लिये रहता 
है? आज्रजुज्ज आसन से रहता है ,अर्धात्‌ चौचे [सिर और 
ऊपर पेर-इस प्रत्मर आज फल की भांति रहता हूं ? अथवा 
खड़ा रहता है, वेठा रहता हैँ या सोता रहता हे, ? या चहू सच 
बातें माता पर आधार रखदी दूं ? अयोत्‌ सावा के खड़े रहने 
रहने पर खड़ा रहता है, वैठने पर वेठता है ओर सोने पर ले॥८ 


' भी भगवती सूत्र [१४२२ ] 


है ? तात्पय यह है कि गे का बालक स्वच्छा से सोता, वेठता 
ओर खड़ा रहता है या माता सोने, बंठने और खड़ी होने पर 
सोता बेठता एवं खड़ा रहता है ? 


हम लोगों के लिए गभे की बात “ भूतकाल की-हो गई है, 
परन्तु भूत और भविष्य में गे का क्रम एक-सा ही हैं। अतएव 
गे के विपय मे माता को सब प्रकार से सावधानी रखने की 
आवश्यकता ।है । माता के संस्कारों पर ही सन्तान का शुभ-अशुभ 
निर्भर है। माता को गभ के बालक पर अपनी ओर से तो दया 
रखनी ही चाहिए, यद्यपि वह्‌ बालक भी अपने साथ पुरुय-पाप 
लाया है । सगर हमे अपने कत्तेव्य--अकत्तेव्य को नहीं भूलना 


चाहिए । 


कदाचित्‌ यह कहा जाय कि गये का बालक अपने कमे 
भोगता है, उसमें हम दृस्तक्षेप क्यो करें ? अथवा हमारे हस्तक्षेप 
से क्या बन-बिगड़ सकता है ? तो यह कथन अमपूर्ण है।गाय 
को घरसे बांघ कर भूखी प्यासी रक्खो, तो भोजन में अन्तराय 
देने वाला कौन होगा ? कहा जा सकता है कि गाय भी अपने 
कम भोगती है तो भरी तुम्हारी निर्दय भावना से तुम्हें अशुभ 
कमे क्यो नहीं बंधेगे ? शासत्र भें भत्त--पानविच्छेद नामक 
आईसाग॒ुत्रत का अतिचार क्यों बतलाया है ? अगर उुम्हे 


[ १७२ ३ ] गर्भस्थिती 


भोजन-पानी का अन्तराय देने पर भी पाप नहीं छगता, वो फ़िर 
'कसाई को बुरा कैसे कहते द्वो। कसाई भी अपना बचाव इसी 
प्रकार' कर सकता है। वह कह 'सकंता' है कि पशु अपने किये 
कर्म भोगते हैं में किसी को क्‍या मार सकेता हूँ. ! कंसाई को 
'जुंग केंहना और अपने कर्म झुगतने के लिए किसी जीव को 'भूंखा 
रहने देकर भी अच्छे बने 'रहो, यह क्‍या न्यायसंगत है ९ 
कसाई को अपने काम का और दयाबान्‌ को दया का बदला 
मिलेगा । ऐसा न समझ कर, यह कहना कि भूखा रहने बाला 
आपना कमे भोगता है, हमे इससे क्‍या सतत्नब है, मिथ्या है। 
ऐसा होने पर तो कसाई भी निर्दोष ठहरेगा और, उपदेश की, 
साधुओं की तथा साधुओं को जीवद्या का उपकरण रखने की 
भी आवश्यकत नहीं रहेगी । जिन जीवों को अपने किये कमे के 
अनुसार मरना है, घे सर जाएँगे ओर जिन्हें जीना हैं, थे जीवित 
रेँगे । फिर जीवरक्षा की सावधानी का प्रयोजन ही क्‍या है ? 
अगर यही निम्चय ठीक है तो फिर क्षत्रिय लोग तलवार का और 
साधु ओधे का भार क्‍यों उठावें ? न कोई किसी को मार सकता 
है, न जिला सकता है, फ़िर इस खटपट में पड़ने की कया 
जरूरत है ९ 


चुत्रिय लोग रक्षा के 'ल्िए [या दूसरे को मारने के लिए 
च्ु का कप 
वलवार रखते हूँ, परन्तु साधु जन केबल जीवरज्ा के ही लिए ओघा - 


भी भगवती सूत्र या [१४२४ ] 


रखते हैं। चात्पय यह है कि गे के बालक को उसके पुण्य-पाप 
पर छोड़ देना और उसकी रक्षाके लिए उचित सावधानी न 
रखना घोर निरदेयता का काय हे । सच्ची सममेद्र माता एक क्षण 
के लिए भी ऐसा ऋर विचार नहीं कर सकती । खेद है कि कुछ 
जोंग आज गये की रक्षा को भी पाप कहने की धृष्टेता करते हैं ' 


अग॒वान्‌ ने गौतम स्वामी को बतढाया हे कि गभे का « 
घालक, माता के सुख से सुखी ओर दुःख से दुखी होता हैं। 
घालक का माता से जितना सम्बन्ध हें उतना सम्बन्ध किसी 
दूसरे से नहीं है | इसी लिए माता को ' देवगुरु संकासा ! 
कहा गया है । 


अब गौतम स्वामी, भगवान्‌ से बालक के जन्म-समय 
की हकीकत पूछते हैँ कि बालक कैसे जन्मता है ? 


किसी-किसी बालक का प्रसब सिर की तरफ से होता है 
ओर किसी का पांव की तरफ से होता है । कोई तो पांच और 
मस्तक से सम होकर जन्मता है और कोई तिदछो द्वोकर । जब 
ब्रालक तिछी होकर जन्मता है, तव बालक को और माता को 
फैसी बेदना होती है, यद या तो वही जान सफते हैं या ज्ञानी 
लान सकते हैं । ऐसे समय के लिए कुछ उपाय है । उपाय करने 
से बालक अगर सीधा हो गया तब तो ठीक हे, नहीं तो बालक 


[१४२५ ] गर्भेस्थिती 


ओर उसकी माता का घात हो जाता है कई वार माता की रक्षा के 
लिए गभे का बालक काट-काद कर निकाला जाता है। 


यह जन्म की बात हुई । अब जन्म के वाद की बात बत- 
लाई जाती है। मगवान्‌ फमीते हैं---हे गौतम ! गभे स निकले 
हुए बालक ने अगर अच्छे वर के काम ( पूरे भव में ) नहीं 
किये हैं तो उसकी स्थिति अच्छी नहीं होती । ह 


| 


कम दो प्रकार के है-छाष्य और अस्छाध्य । कर्मों को 
न मानना भी मूखता है और कर्मों का विपरिणाम न मानना 
भी मूखता हे । कमेबाद के साथ उद्योग वाद भी है । कर्मवाद्‌ 
श्रद्धा करन की चीज है और उद्यागवाद वाये रुपमे परिणत 
फरने की वस्तु हैं । 


हम सभी लोग गभे सें रह कर दही धाहर आये, इस 
घात फो कोई अखीकार नहीं कर सझता । यद्द भी प्रकट है कि 
हम लोग आड़े होकर गभे से वाहर नहीं निम्न । बल्कि सिर 
या परों की ओर से अखरण्ड रीति से निहुल आये हैं । छेझिन 
क्ष्या कभी आप इन सब वातों का स्मरण करते हैं ? आप एक 
ऐसे स्थान पर थे, जद्ां आदमी मर भी जाता हैं । मगर आप 
उस स्थान से जीवित ही बच आये। तो अब इस जीवन यों 
बुरी करतूतों मे खया देना अच्छा है या अच्छे दार्यों मे लगाना 


श्री भगवती सूत्र [१४२६ ] 


अच्छा है ? आप इस बात पर विचार कीजिए,ओर दुलेभ, 
जीवन की साथक बनाइए। 

गये से--जहोँ बालक मर भी जाता है-क्या आप मूठ, 
कपट आदि के प्रवाप से बच आये हैं ? आज आप आनन्‍द- 
भोग को ही अपने जीवन का लक्ष्य मानते है, मगर क्या आनन्द- , 
भोग के प्रताप से ही आप गभ से जीवित निकले हैँ ? अगर ऐसा , 
नहीं है तो फिर यही कहना दोगा कि आप' ने पूरे जन्म में दया, 
शील, संतोष आदि की शुभ क्रियाएँ की थीं, उस पुर्य के प्रभाव 
से ही आप गभ से अखंड निकले है । वह पुण्य ही आड़ा आया . 


ऐसे खतरनाक स्थान से बचाया हैं। अब जनन्‍्मने के 
पश्चात्‌ आप उस पुण्य, को भूछ कर पाप करते है, 


तो कया कट-कठ कर गे से निकलने का ध्यान ,नहीं 
है ? आपकी समझा में यह बात आ गई हो तो अपने 
पापों को काठ कर गभे में आने के कारण को रोको। चाहे 
अभी कमस्थिति शेष हो और गरम में आना भी पड़े, तब 


भी चेष्टा ठो यही करो कि तुम्हें फिर गर्भ में न उप्रजना 
पड़े | इस बात का सदैव ध्यान रखना कि जहां से में इस स्थिति 
में जन्मा हूँ, उसी नीच योनि-मूत्रपत्र, पर; जेसे शुक्र विष्ठा 
पर लुभाता है वेसे ही, लुभाकर भोग का कीड़ा क्‍यों वन रहा 
हूँ ? इस प्रकार विचार कर परमात्मा से प्रार्थना करना कि-हे 
नाथ ! मुझे बचा। में तेरी आज्ञा पाछँगा। 


थी भगवती सूत्र [१४२८ ] 


बहुत कम होगी | इसके विपरीत अगर उसे पोषण मिल गया 
तो वह विशेष रूप से उत्पन्न होंगी। इसी प्रकार एक तो सामान्य 
रूप से कस बांधना और दूसरे उन्हें छूब पोषण देकर एसी गाढ़ी 
तरह से बांध लिया कि फिर उद्धत्तन या अपवत्तन करण के 
सिवाय कोई करण न लग सके, इसे निधत्त कहते हैँ । तलश्ात्‌ 
कर्मों को घटाया नही किन्तु ओर अधिक पोपण देकर निकाचित 
कर दिया । निकाचित कर्मे-घटते-बढ़ते भी नहीं हैं. । उन में कोई 
भी करण नहीं लगता । 


कर्मों को बांधने और पुष्ठ करने की वात समझाने के लिए 
एक उदाहरण छीजिए:--एक आदसी ने पाप किया, यह कमे 
का बंध होना कह लाया । फिर किये हुए कर्म की प्रशंसा करके 
उसे ख़ब गाढ़ा और पुष्ठ बनाया । कदाचित्‌ उस पाप करने वालि 
को कोई ज्ञानी मिल्र गया । ज्ञानी ने पापी को सममाया-दिख, 
भाई ! तूने यह पाप-बुरा काम किया है ।? ऐसा सुन कर पाप 
करने वाले को पश्चाताप हुआ । पश्चाताप' करते-करते उसके 
कर्मों का अपवत्तेन हुआ, अर्थात्‌ विशेष शुभ अध्यवसाय द्वारा 
पाप कम को पुर्य कम के रूप में पलट दिया। और ज्ञानी के 
बदले यदि किसी अज्ञानी की संगति दो गई और चअज्ञानी ने 
उस पाप कमे की प्रशंसा कर दी, जिससे पाप 'करने वाला फूल 
गया-उसने अपने किये पाप पर गये हुआ तो इससे कर्म का उद्व> 
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सैन हुआ । अर्थात्‌ वद्द वधे कमे ओर भी अधिऊ गाढ़े हो गये । 


जीव के अध्यवसाय ऊे अधीन ही कर्मा को न्‍्यूनता-अधि- 
कता और तरतमता द्वोती है | दो मित्रों की एक कथा प्रसिद्ध दी 
है कि उनमें से एक धर्स्थानक में धर्म क्रिया करने गया और 
दूसरा बेश्या के घर गया । धर्मस्थानऊ में जाने वाले ने सोचा 
अरे यहा कया आ फेँसा में ! मेरा मित्र तो वेश्या के वर पहुँच 
कर मोज उड़ा रह्य होगा ओर में यहा आ पड़ा हूँ | इसी प्रकार 
वेश्या के घर जाने वाले मित्र ने विचार किया-ओह ' में क्तिना 
अभागा हूँ ! मेरा मित्र वर्सेस्थानक से पहुँच कर आत्मशोधक 
क्रियाएँ कर रद हवगा,या सतों के श्रीमुख से उपदेश सुन रहा 
होगा ओर, में इस पापसथानकमें आकर पाप उपाज॑न कर रहा हैँ । 

इस प्रकार भावना की विशेपता के कारण कम के फल्न में 
विशेषता आजादी है अर्थात्‌ अशुभ कम शुभ रूप में और शुभ 
कम अशुभ रूप में पलट जाता है। 

शाक्ष के अनुसार कर्मों का फल भली भांति समम लेने 
से बेड़ा पार हो जाता है । यों तो वेश्या के घर कभी कोई ही 
शुद्ध आशय वाला जाता होगा, कये| कि वेश्या दी सगति नीच 
सगति है । इसी प्रकार साधुओं के यहा पाप भावना वाढा भी 
कोई-कोई ही होत है, साधारणतया साधथओं वी सगति उत्तम _ है 


द्टीद्द। 
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ऊपर बद्ध आदि के भेद से कम की चार अवस्थाएँ 
बतलाइ गई हूँ | शास्त्र कहत है कि आत्मा अपने साथ पूर्वेजन्म 
के कम लकर आया हैं। एक के ऊपर दूसरी और दूसरी पर 
तीसरी सुई रख दी जाय तो जरा-सा धक्का छगते ही वह बिखर, 
जाती हैं | अगर उन्हे धागे से बांध दिया जाय तो कुछ मिहनत 
से वह खुलेगी | अगर वह लोद्दे के तार से बँधी हों ते किसीं 
शबस्ल का उपयोग करने पर द्वी वह खुलेंगी । लेकिन किसी मे उन्हें 
गरम करके घन से कूट दिया ते वे किसी भी प्रकार नहीं खुल 
सकती । उनका नामरूप भी बदछ जायगा । वे सुई के रूप मे 
तभी हो सकेंगी, जब फिर से उनका निर्माण किया जाय | इसी 
प्रकार कम चार प्रकार से बँधते हैं। उनमें से तीन प्रकार से 
वेंथे कम तो किसी सहायता से नष्ट किये जा सकते हैं। परन्तु 
चौथे प्रकार के कम भागे बिना नहीं छूट सकते । ऐसे कर्म 
निकाचित कम कहलाते हैँ | निकाचित कर्म में करण कां श्रयींग 
नहीं हेता । उन्हे तोड़ने, का इरादा ही नहीं द्वोता | जिस जीव 
के निकाचित कम बँधे है, उसमें ऐसी शुभ भावना उत्नज्न नहीं 
हेती। लेकिन इससे किसी को निराश होने की आवश्यकता 
नहीं । जो निकाचित कम बद्ध दो गये हैं, उन्हे भोगना ही पड़ेगा, 
डिन्ठु जो नये शभ कर्म बँथेगे, वह निरथक नहीं जाएँगे। 


जो कम बांबे जाते हैं, वे आटे पिए्ड के समान एक रूप: 


के 
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में मिले रईते हैं, फिर भी उनकी जो अलग़-अल॒ग इ्रवस्ला 
की जाती है, उसे 'पद्ुवियाई! समझना चाहिए । उदाहरणाथे- 
गति नाम कम के पुदूगल इकट्ठे किये । परन्तु इन एकत्रित किये 
पुदूगली से मनुष्य वनना अथवा पश, बनना, , इस व्यवस्था को. 
पद्धवियाई! कहेँगे। तातये यह दे कि ग्ृहीत कमे पुदगल्नों का 
विभाग करना 'पहुंवियाई! हैं। * 


उदयमें आने वाले त्ास्ादिक कर्मों की स्थापना पद्ुवियाई? 
है। अभिनिविद्धाइ? का अर्थ है---सीजत्र फल देने वाले के रूप | 
में परिणत करना अथीत्‌ जो कमे तीत्र फल्न देने वाले हैं वह 
अभिनिविष्ट' कहलाते हूँ | क्र बंधने आर फल देने के बीच 
का काल अवाधाकाल कहलाता हैँ। उस अवेधाकाल की सम्माप्ति 
अथोत्‌ कमे के फल्न देने को ददय कहते हूँ। कमे का उदय दो 
प्रकार से द्ोता हैं--ए+ऊ तो स्थिति पकने से, दूसरे उद्दीरणा से । 
ज्ञानीजन उदीरणा द्वारा कर्मो को उदय में ले अति हैँ । कमे 
की नियत अवधि से पहले ही तपस्या आदि के द्वारा कर्मों को 
फल देने के अमिमुख कर लेना उदीरणा है । 


शास्नकार का कथन है कि जन्मे चालक के के अच्छे होंगे 
तो वह बालक अच्छा होगा, कम बुरे दंगे तो बह बालक भी 


उप द्वांगा। अशुभ कमर वाढा बालक कुरूप होता है, कुत्सित 
वर्ण वाला होदा है, उसके शरीर से दुगैध आती है, खराब रस 
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काला दोता हे, खराब स्पशे वाला द्वोता है। वह अनिष्ट, अकान्त, 
अप्रिय, अशुभ, अमनोज्ञ ओर अमणाम (जिसका स्मरण करना 
भी अच्छा न लगे) होता है। उसका खर भी दीन, द्वीन, अनिष्ट, 
आअकान्त आदि पूर्वोक्त विशेषणों से युक्त द्ोता है। कोई उसकी 
घात न्दीं मानता। शुभ कर्मा वाला इससे सभी बातो में 
विपरीत शुभ होता है। 


गौतम स्वामी बोले-भगवन्‌ ! ऐसा ही है, ऐसा ही है !, 
, यह कह्ठ कर बे संयम तप में विचरने लगे | 


इतिश्री विवाह प्रज्ञप्ति सत्र के प्रथम 
शतक का सप्तम उद्देश्य समाप्त । 





